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0 ΚΑΙΝΟΤΟΜΟΣ 


᾿Απὸ τὸ «Ἰδοὺ ὁ ἄνθρωπος» 
τοῦ ΑΝΔΡΕΑ ΛΑΣΚΑΡΑΤΟΥ 


Ὁ καινοτόμος εἶναι ἄνθρωπος τοῦ Θεοῦ στελλόμενος κάθε τό- 
σο ἀπὸ τὸν Θεὸν μ᾽ ἐντολὴν νὰ ξυπνᾶ τὸν Νόσμον, ἀπὸ τὸν λήθαρ-᾽ 
γον εἰς τὸν ὁποῖον συνηθεῖ νὰ πέφτη, νὰ τόνε πλένη ἀπὸ τὴ νέχρα 
τῆς πεπχλαιωμένης στασιµότητός του, καὶ νὰν. τόνε σπρώχνη εἰς τὰ 
περαιτέρω ἀξιοπρεπέστερα. 

Νοήμων, εὐσυνείδητος, θαρραλέος, εἰς τὴν παρουσία τῶν στρα- 
θῶν τῆς κεινωνίας δὐσαρεστεῖται καὶ παρρησίᾳ χατακρένει. Ἐπιπλητ- 
τόμενος διὰ τοῦτο ἀπὸ τοὺς ἀνοήτους καὶ ἀπ) τοὺς πλάνους ἐρεθί- 
ζεται καὶ ἀποστομώνει. Ἀτενοχωρούμενος, μεγαλώνει, χτυπᾶ, θραύει. 
“Ὁ καινοτόμος ἐμφορεῖται ἀπὸ θείαν ὀργή, καὶ δὲν ὑποχωρεῖ παρὰ 
εἰς τὴν ἀνωτέραν ἀγρία δύναμη. 

Παρουσιαξόμενος, εἶν᾽ ἕτοιμος νὰ ἁπαντήση ὅλα τὰ ἐνάντια. 
Τὰ ᾽μπόδια, τὰ προσκόμματα ποὺ τοῦ γένουνται ἀπὸ τοὺς πλάνους, 

ἴναι ἄχυρα ριμμένα εἰς τὴ φωτιά του. Καὶ ρίχνεται ἀπροφυλάχτως 
εἰς τὴν πάλη κατὰ τῆς [Ι]λάνης, ἀποθλέποντας εἰς τὲς κοινωφελεῖς 
χαινοτομίες τὲς ὁποῖες ἐπιδιώκει. 

Εἶναι ἀμέριμνος καὶ τοῦτος διὰ τὲς ἰδιαίτερες ὑποθέσεις του. 
Καὶ εἶνχι αὐταπάρνητος, ἐπειδὴ θυσιάζει τὰ συμφέροντά του ὅλα, 
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καὶ τὰ γλυκύτερα αἰσθήματα τῆς ψυχῆς του, εἰς τὸν ἐνάρετο σχό- 
πό του. 

Πλάνοι φίλτατοι, εἰς τὴν παρουσία τοῦ τοιούτου, γυρίζετε 
χαὶ σεῖς τὰ ὀπίσθιά σας, ὡς ὁ γάϊδαρος τὰ γυρίζει στὴν καταιγίδα, 
χαὶ σιωπᾶτε, σιωπᾶτε. ᾿Κπειδῇ τούτη ἡ μόνη ταχτική, τούτη ἡ 
τρισυπόστατη σιωπή σας, ἠμπορεῖ νὰ σᾶς χάμη κάπως ν᾽ ἀνθέξετε 
στὴν καταιγίδα τοῦ χαινοτόμου. 

Ἴξως τώρα λίγον καιρὸ ἡ λέξη καινοτόμος ἐσυνωνυμοῦσε 
μὲ τὴ λέξη ἀνόσιος καὶ ὁ κχινοτόμος ἐθεωρεῖτο ὡς τοιοῦτος. Καὶ ὅμως 
χαχινοτόμος θὰ πῆ ἄνθρωπος, καὶ ἄνθρωπος θὰ πῆ καινοτόμος. 

Τὸ προσὸν τοῦτο τῆς χαινοτομίας εἶναι ἐκεῖνο ποὺ οὐσιωδῶς 
ξεχωρίζει τὸν ἄνθρωπο ἀπὸ τὰ χτήνη. Τὴ; καινοτομίαν ἔδαλε ὁ ΘΟε-. 
ὃς εἰς τὸν ἄ,θρωπο ὡς κύριο ἔεχωριστικ) τῆ: ἀνθρωπιᾶς του. Εἰς 
ὅλα τ᾽ ἄλλα ἕνα ὁ Θεὸς ἔθεσε γραμμὲς ἀνυπέρβατες, ἀπὸ τὲς ῥποῖες 
δὲν ἡμποροῦνε νὰ ἔθγουνε. Τὰ μουλάρια µας σήμερα εἶναι ὁποῖα 
ἥτανε καὶ στὸν καιρὸ τοῦ ᾿Αλὰμ καὶ οἵ θάθρχχες τοῦ ᾿Αδὰμ ἦταν 
τότε ὁποῖοι σήμερα οἱ ἐδικοί μας. Ὁ) μύνος ἄνθρωπος ἐκχινοτόμησε 
πάντοτε κ᾿ ἐλιαφόρεμψε, ἐπειδὴ, αὶ καινοτομία εἶναι στὴ φύση τοῦ 
ἀνθρώπου, ὡς ἢ στασιμότης εἶναι στὴ φύση τῶν λοιπῶν ἄλλων 
ζώων'. 

Ἡ χαιγθτομέα. εἶναι! προωρ:σμένη ἀπὸ τὸν Θεὸν εἰς τὸν ἄν- 
θρωπον, ὡς μέσον τελειοποιήσεώς του: καὶ ὁ καινοτόμος: εἶναι ὁ 
κατεξοχὴν ἄνθρωπος τοῦ Θεοῦ. 

Μωροὶ ὑπέρμαχοι τῆς στασιµότήτος, φονεύσατε ἂν θέλετε τὸν 
χαινοτόμον’ ἀλλὰ νὰ ξεύρετε ὅτι ὃ φόνος τοῦ Καινοτόμου εἶναι ἡ 
ἐγκαινίατη τῶν ἀρχῶν του. Πειστικὴ διὰ σᾶς. ἀπόδειξη ὁ φόνος τοῦ 
καχινοτόμου ᾿]ησοῦ. 


1. Ὁ συγγραφεὺς ὑπεσημείωνε ἐδῶ ὅτι δὲν εἶναι ἀκόλουθος τοῦ 
Δαρβίνου. 


ΓΠΟΙΟΣ εἶναι αἱρετικός; Ἡ 
| συνηθισμένη -ἀπάντησις 
σὲ μία τέτοια ἐρώτησι. εἷ- 
Καὶ 


ναι: «Αὐτὸς ὁ ἄλλος». 
ἦταν ἀσφαλῶς ἐκπληκτικὴ 
ἡ ἀναφώνησις τοῦ µαθη- 


τοῦ, ὅπως τὸ εἶπε. μιὰ ἐφη- 

μερίδα, ὅταν εἰς ἐρώτησιν 

τοῦ ἐξεταστοῦ, ἀπήντησε: 
«Όλοι. µας, κύριε». Αὐτὸ 


τὸ παιδὶ νομίζω πὼς πρέπει . 


νὰ εἶχε θεοσοφικὴ οἰκογενει- 
ακὴ ἀγωγή.  Σοβαρὰ μιλῶν- 
τας μποροῦμε νὰ ποῦμε ὅτι 
αἵρεσις εἶναι μιὰ. συνταγή. 
ἡ ὁποία προβάλλεται, συνή- 
θως μὲ ἀπολυτη εἰλικρίνεια, 
ἀλλὰ καὶ ὑποχρεωτικὰ, καὶ 
σημαίνει ὅτι οἱ ἄλλοι ὀφεί- 
λουν νὰ δεχθοῦν μιὰ διδα- 
σκαλία, ἄλλως θὰ φέρουν τὴν 
εὐθύνη. Ὁ πρωτουργὸς τῆς 
αἱρέσεως, μὴ ἀπόλυτα βέ- 
βαιος γιὰ τὸν ἑαυτό του, 
χρειάζεται για στήριγμα τὴν 
«συμφωνία τῶν ἀκροατῶν του. 
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Αἱρετικὸς 
Τοῦ ΒΙΡΝΕΥ ΕΑΝΡΟΝΜ 


Ἡ Φιλοσοφία ὅμως, ἡ ὁ- 
ποία εἶναι ὁ ἔρως τῆς σοφίας, 
δὲν ἔχει ἀνάγκη νὰ ὁδηγῆ 
στὴ δημιουργία δογμάτων, 
ἀλλὰ πρέπει νὰ θεωρῆται σὰν 
περιπέτεια: μιὰ ἐκστρατεία 
καὶ μιὰ προσπάθεια γιὰ τὴν 
κατανόησι τῆς τρεχούσης πί- 
στεως ἢ δοξασίας καὶ κατό- 
πιν τὴν ἐξεύρεσι καταλλήλων. 
λέξεων γιὰ τὴν ἐπένδυσί της, 
οὕτως ὥστε ἡ ἀνακάλυψις νὰ 
μπορῇ νὰ μεταδοθῆ καὶ σὲ 
ἄλλον ἐρευνητὴ γιὰ νὰ συμ- 
μετάσχη καὶ αὐτὸς σ᾽ αὐτή. 
«Τὸ κυνήγημα τῆς αἱρέσεως» 
συνίσταται πραγματικὰ στὴν 
καταδίκη τῆς ἀνακαλύψεως 
ἑνὸς ἄλλου, πολλάκις χωρὶς 
τὴν πρέπουσα ἐξέτασι ἐκ μέ- 
ρους µας. Γιὰ νὰ μάθετε ποί- 
αν πεῖραν ἔχει ἕνας ἄλλος, 
ὑποτίθεται ὅτι ἔχετε τὴν ἱκα- 
νότητα νὰ ἀναγνωρίζετε τὸν 
ἑαυτό οας σὲ ὅλες τὶς κατα- 
στάσεις καὶ περιστάσεις. 


᾿Απὸ τὸ Της Απιειίσαπ Τπεοβδορ]1οί 
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“Όσοι ἐδημιούργησαν αἱρέ- 
σεις σχεδὸν πάντοτε καταδι- 
κάζουν: Ὁ Λούθηρος ἀντι- 
παθοῦσε τὸν ᾿Αριστοτέλη 
καὶ ὁ Τερτυλλιανὸς μιλοῦσε 
περὶ τοῦ «ἀθλίου ᾿Αριστοτέ- 
λη». Καὶ ὁ Πλάτων δὲν βρῆ- 
κε τὸν δρόμο τὸν εὔκολο στὴ 
προβολὴ τῶν συμπερασμά- 
των του! Τὸν “Ἅγιο Θωμᾶ ᾿Α- 
κινᾶτο, ὁ ὁποῖος θεωρεῖται 
τώρα αὐθεντία ἀπὸ τοὺς Ρω: 
μαίους καθολικούς, ὅταν προ: 
ἡτοιμάζετο γιὰ τὴν ἱερωσύνη 
τὸν ἔβλεπαν μὲ ὕποπτο μάτι 
γιὰ τὶς ἰδέες του. Μιὰ Παπι- 
κὴ ἐγκύκλιοςσυνιστᾶείς ὅλον 
τὸν καθολικὸ κλῆρο νὰ θεῶ: 
ροῦν τὴν διδασκαλία τοῦ. ᾿Α- 
κινάτου βάσιν τῆς θεολογίας 
των. Ἕνας σοφιστὴς μπορεῖ 
φυσικὰ πάντοτε νὰ ἀναφερθῆ 
σ᾽ ἐκεῖνα ποὺ ὁ ᾿Ακινᾶτος ἔ- 
λεγε στὰ νειᾶτα του! 

Ἑλληνικὴ ἦταν ἡ ἀνακά- 
λυψις ὅτι ὑπῆρχε κατευθυντή- 
ριο χέρι πίσω ἀπὸ τὸ Παντο- 
δύναμο. Σχέδιο (τὸ ὁποῖον ἀ- 
πεδείχθη πρῶτα μαθηματικῶς 
καὶ κατόπιν ἐπεβεβαιώθη δι᾽ 
ἀπ᾽ εὐθείας προαισθήσεως) 
ἀλλά, ὅταν τὸ. Σχέδιον αὐτὸ 
ἔπρεπε νὰ ὀνομασθῆ καὶ νὰ 
περιγραφῆ, ἄρχισε ὁ πόλεμος 
τῶν φιλοσόφων. Πῶς ἄρχισε 
τὸ κάθε τί! Ποιό ἦταν τὸ θέμα 
ἢ τὸ κύριο χαρακτηριστικὸ 
τοῦ σύμπαντος τριγύρω µας; 
Μερικοὶ εἶπαν ὅτι εἶναι «με: 
ταβολή» (ἢ αὐτὸ ποὺ λέμε 
σήµερα ἐξέλιξι), ἄλλοι ἐτά- 
χθηκαν μὲ τὴν μονιμότητα καὶ 
τὴν σταθερότητα. Οἱ Μανι- 
χαῖοι ἐνόμιζαν ὅτι τὸ σύμ- 


παν μποροῦσε νὰ παραβλη- 
θῆ μὲ σπόγγον γεμᾶτον τρύ- 
πες ποὺ κολυμπᾶ µέσα σ᾽ ἕνα: 
τεράστιο. ὠκεανὸ καὶ δίδει 
συνεχῶς ὅ,τι λαμβάνει. 

᾿Αλλὰ καὶ ποιό ἦταν τὸ 
σχῆμα καὶ ποιὰ ἡ ζωή; Ὑ- 
πῆρχε ἀπόλυτο Σχῆμα; ᾿Εὰν: 
ὑπῆρχε ποιὰ ἦτο ἡ λειτουρ- 
γία τῆς ὕλης; Εἶναι ἐνδιαφέ- 
ρον νὰ σημειωθῆ ὅτι γιὰ τὸν: 
᾿Αριστοτέλη αἱ διάφοροι ἐπι- 
στῆμαι δὲν ἦσαν διάφοροι μέ- 
θοδοι παρατηρήσεως, ἀλλὰ 
διάφοροι τακτικαὶ γιὰ τὴν ἀ- 
νεύρεσι τῆς ἀλήθειας. Ὁ 4ἀ- 
σκητὴς λοιπὸν φθάνει σὲ δια- 
φορετικὸ : συμπέρασμα, ἂς 
ποῦμε, ἀπὸ τὸν φιλόσοφο τῆς 
ἀγορᾶς. 

Ὅταν συζητᾶμε ἐὰν κά: 
ποιο φυσικὸ ἀντικείμενο εἷ- 
ναι μεγαλείτερο ἢ μικρότερο- 
ἀπὸ ἕνα ἄλλο, δὲν βασιζόµε- 
θα μόνον. στὴν παρατήρησι, 
ἀλλὰ δεχόμεθα κάποιο παρα- 
δεκτὸ μέτρον, ὅπως λ.χ. τὴν 


'κορδέλλα τοῦ μέτρου ἢ τὸν 


γεωγραφικὸ χάρτη. ᾿Αλλά, 
προσπαθῶντας νὰ ἀποφασί- 
σώμε ἐπὶ δύο γραμμῶν ἐνερ- 
γείας, ποιό μέτρο μπορεῖ νὰ 
χρησιμοποιήσωμε; Ὁ Πλάτων 
εἶπε ὅτι ὑπάρχει μέτρον Δι- 
καιοσύνης καὶ Σοφίας στὸ ὁ- 
ποῖον μπορεῖ κανεὶς νὰ κατα- 
φύγη. Δὲν εἶναι ὁρατὸν μὲ 
τὰς φυσικὰς αἰσθήσεις, ἀλλὰ 
μᾶλλον διὰ τοῦ Νοῦ. Αὐτὸ: 
ἦταν ἄρνησις ὅτι ἡ ᾿Αλήθεια 
μποροῦσε νὰ βρεθῆ μὲ τὰ μέ- 
σα τῶν αἰσθήσεων, ὅπως ἐνό- 
μισαν οἱ θετικισταὶ ἀργότε- 
ρα. Ὑπῆρχε μιὰ ᾿Αλήθεια ἢ 


ΙΛΙΣ 


«ὁποία ἦτο Κάλλος καὶ ᾿Αγα- 
«θότης συγχρόνως. Ὁ Πλάτων 
ἀνεκάλυψε ὅτι ὑπῆρχε κἄτι 
τι πέραν καὶ ἐντὸς τῆς παρξρ: 
χομένης ροῆς τῶν ἀμέσων 
πραγμάτων. Γιὰ νὰ κάμωμε 
τὴν ἐκλογή μας, ἀφοῦ δοῦμε 
ὅλας τὰς δυνατότητας καὶ 
κατόπιν ἀποφασίσωμε γιὰ 
μία γραμμὴ ἐνεργείας, σημαί- 
νει ὅτι βασιζόµεθα ἐπὶ τῆς 
ὑπάρξεως ἑνὸς μέτρου χρη- 
στότητος τὸ ὁποῖον ἔχει τὴν 
ἱκανότητα νὰ γίνεται ἀντίλη- 
πτὸν ἀπὸ τὴν ψυχή. Ὑπάρχει 
ἕνα «Εὐαγγέλιον Χρηστότη- 
τος» τὸ ὁποῖον εἶναι ἐπίσης 
«Επιστήμη τῆς Χρηστότητος» 
διὰ τῆς ὁποίας ἡ ψυχή, κατὰ 
τοὺς ὀπαδοὺς τοῦ Πλάτωνος, 
μπορεῖ νὰ λειτουργήση. σὲ 
τρία χωριστὰ ἐπίπεδα. Τὸ τὶ 
εἶναι ἡ ψυχή, ἐδημιούργησε, 
ποικιλίαν ὀρθοδοξιῶν καὶ 
σχετικῶν αἱρέσεων. 

Τὰ δόγματα ὡς τοιαῦτα, 
δὲν εἶναι πρωταρχικῆς σηµα: 
σίας, ἀλλὰ τὸ προτέρημα ποὺ 
ἔχομε γιὰ νὰ κάμωμε μίαν ἐ- 
σωτερικὴ ἐπιλογὴ τῶν προθέ- 
σεών μας εἶναι μεγίστης ση- 
μασίας. Καὶ κατὰ τὴν παλαι- 
ἂν ἐποχὴν τῆς ἱστορίας, ὅταν 
πόσοι ἄνθρωποι ἦσαν πρόθυ- 
μοι νὰ καταγγείλουν τοὺς 
γείτονάς των ὡς αἱρετικοὺς 
{ὄχι καὶ πολὺ παλαιὰν ἐπο- 
χὴν) εἶναι ἐνδιαφέρον νὰ θυ- 
ψηθοῦμε ὅτι ἡ ἑλληνικὴ λέξις 
«αἵρεσις» σημαίνει ἀκριβέ- 
στερα μᾶλλον «ἐκλογή». Αἵ- 
ρεσις κατὰ γράμμα σημαίνει 
κἄποιον ποὺ «κάνει τὴν δική 
που ἐκλογή». Αἴρεσις λοιπὸν 
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εἶναι κάτι τὸ ὁποῖον προέκυ- 
ψε κατόπιν ἐκλογῆς. Καὶ ἂν 
ἀκόμη εἰς τὸ μέλλον ἔχωμε 
λόγους νὰ τροποποιήσωμε τὸ 
σχῆμα τῆς αἱρέσεως, ἐν τού- 
τοις ἐὰν κάθε τροποποίησις 
προῆλθεν ἀπὸ ἔντιμον ἐκλο- 
γή, τότε θὰ ἔχωμε ἀποκτήσει 
τὸ πολύτιμο προτέρημα νὰ 
εἴμεθα ἄξιοι νὰ ἐκλέγωμε σω: 
στά. ᾿Εὰν κάνωμε σωστὴ ἐκ- 
λογή, μποροῦμε νὰ προβλέ- 
Ψώμε μιὰ περίοδο µακαριότη- 
τος, γιατὶ δόθηκε ὑπόσχεσις 
ὅτι «ἐὰν ἐνεργοῦμε δίκαια 
θὰ μάθωμε τὸ δόγμα». 

᾿Ενέργεια καὶ γνῶσις µπο- 
ροῦν νὰ εἶναι ἐντελῶς ὅμοια. 
᾿Εὰν ἡ ἀνθρωπότης εἶχε τὴ 
δυνατότητα νὰ ἐκλέγη σωστὰ 
θὰ εἴχαμε τὸν χρυσοῦν Αἰῶ- 
να. Τὰ δόγματα θὰ εἶχαν ἀφ᾽ 
ἑαυτῶν ἀξία, ἂν ὁ δογµατι- 
κὸς παραμένη πιστὸς εἰς τὸν 
ἑαυτό του. 

Τροποποιῶντας μιὰ φράσι 
τοῦ Σαίξπηρ, μποροῦμε νὰ 
δηλώσωμε «τοῦτο ὑπὲρ πάν- 
τῶν. Νὰ εἶσαι πιστὸς στὸ 


εἰδικό σου ἀνθρώπινης κατα- 


σκευῆς δόγμα. Τότε πρέπει νὰ 
ἐπακολουθήση, ὅπως ἡ νύχτα 
τὴν ἡμέρα, ὅτι δὲν μπορεῖς 
νὰ εἶσαι ἀνειλικρινὴς εἰς τὸ 


δόγμα ἢ δοξασίαν ἑνὸς ἄλ- 


λου». Δὲν ὑπάρχουν αἱρετι- 
κοί, ὅταν οἱ ἄνθρωποι εἶναι 
τίμιοι καὶ εἰλικρινεῖς, λέγον- 
τες καὶ πράττοντες ἐκεῖνο 
ποὺ πιστεύουν. 

Οἱ πιστοὶ τόσων ἐκκλησιῶν 
ἐπαναλαμβάνουν τὴν ἴδια 
«παληά, παληὰ ἱ στορία» καὶ 
ὅλες οἱ βιογραφίες τῶν ἁγί- 


- 
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ων ἐπιβεβαιοῦν ὅ,τι ἀκούει 
κανεὶς κάθε φορὰ ποὺ πηγαί- 
νει στὴν ἐκκλησία! Καὶ’ ἐν 
τούτοις ὁ δυστυχὴς φίλος µας 
δὲν μπορεῖ νὰ προσκολληθῆ 
σ᾽ ἕνα ἰδιαίτερο ὀρθόδοξο 
δόγμα. Δὲν τὸ ἀμφισβητεῖ, 
οὔτε τὸ ἀρνεῖται, ἀλλὰ δὲν 
μπορεῖ νὰ τὸ παραδεχθῆ. Θὰ 
τοῦ ἐστοίχιζε πολὺ ἂν τὸν 
θεωροῦσαν αἱρετικό, ἢ ἄθεο ἢ 
ἀκόμη ἀγνωστικιστή. ᾿Αλλὰ 
δὲν μπορεῖ ἐν τούτοις νὰ πι- 
στέψη. Καὶ ὅμως τοῦ ἔχουν πῆ 
ἐπανειλημμένως ὅτι ἂν δὲν 
πιστέψη δὲν θὰ μπορέση νὰ 
σωθῆ! Ποιό εἶναι τότε τὸ ἐμ- 
πόδιο ποὺ βρίσκεται μεταξὺ 
αὐτοῦ καὶ τοῦ Θεοῦ: Αἱ ἐκ- 
κλησίαι τοῦ λέγουν ὅτι εἶναι 
τὸ ΑΜΑΡΤΗΜΑ. Αὐτὸ τὸ 
εἶπε καθαρὰ ὁ πρωθιερεὺς 
τοῦ ᾿Αγ. Παύλου καὶ ἐπανε- 
λήφθη στὶς ἐκκλησίες κάθε εἴ- 
δους. Αν εἶναι κανεὶς παρα- 
σκευασμένος νὰ παραδεχθῆ 
τὸ κῦρος τῆς Γραφῆς -- τὸ 
ὁποῖον ἕνας τόσο δυνατὸς δια- 
νοούμενος σὰν τὸν ΒαςζΟπ 
διεκήρυξε ὅτι ἤτανε ἕνας ἀπὸ 
τοὺς κατάλληλους τρόπους 
γιὰ νὰ φθάση στὴν ᾿Αλήθεια 
--θὰ εἶναι ἕτοιμος νὰ παρα- 
δεχθῆ τὰ δύο κηρύγματα ὅτι 
«ὁ θεὸς εἶναι ᾿Αγάπη» καὶ «ὁ 
ἄνθρωπος ἔγινε καθ’ ὁμοί- 
ὡσιν τοῦ Δημιουργοῦ». 
“Ὥστε ἂν αὐτὸς ἕνας ἄν- 
θρωπος ἁμαρτωλὸς εἶναι ἐκ 
τῆς φύσεως τοῦ Θεοῦ, ὅπως 
κάθε ἀκτῖνα τοῦ ἡλίου εἶναι 
ἐμφανῶς ἐκ τῆς φύσεως τοῦ 
ἡλίου, τότε θὰ πρέπει νὰ πα- 
ραδεχθῆ καὶ ὅτι αὐτός, δημι- 


ουργηθεὶς ἀπὸ τὸν Θεόν, θά 
ἔπρεπε νὰ ἐκφράζη τὴν φύσιν 
τοῦ Θεοῦ ἡ ὁποία εἶναι ᾿Α- 
γάπη. Καὶ ἔτσι ἂν τὸ ἁμάρ- 
τηµα εἶναι τὸ µόνο ἐμπόδιο 
ποὺ ὑπάρχει, ἡ ἔννοια τοῦ 
ἁμαρτήματος θὰ εἶναι ἡ ἔλ- 
λειψις τῆς ἀπολύτου ἀγάπης. 
Ὁ “Άγιος Αὐγουστῖνος ἠσπά- 
σθη κάποτε μιὰ αἵρεσι, καί- 
τοι ἀργότερα τὴν ἀπαρνήθη- 
κε, ἡ αἵρεσις δὲ αὐτὴ ἦταν ἡ 
συνταύτισις τοῦ ἁμαρτήματος: 
μὲ τὴν ὕλη. ᾿Αργότερα εἶδε 
ὅτι ἀφ᾽ οὗ ὁ Θεὸς κάμνει ὅλα 
τὰ πράγματα τέλεια καὶ ἡ, 
ὕλη πρέπει νὰ ἔχη τὴν Μέλεια 
θέσι της εἰς τὸ Θεῖον Σχέ- 
διον. 

Ἔχει ἐπισήμως διακηρυχθῆ, 
ὅτι «ἡ Μεγάλη Αϊἴρεσις εἶναι 
ἡ Αἴρεσις τοῦ Διαχωρισμοῦ» 
--τὸ Σχῖσμα ποὺ ἀρνεῖται 
τὴν ἀδελφότητα τοῦ ἀνθρώ- 
που. Μποροῦμε νὰ τὸ ἐπεξερ- 
γασθοῦμε. μὲ χίλιους τρό- 
πους -- καὶ ἔχει γίνει αὐτό, 
ἀλλὰ ἐκεῖνος ποὺ τὸ ἐπρα- 
γματοποίησε δὲν μπορεῖ ποτὲ 
κατόπιν «νὰ ἀμφιβάλλη ἢ νὰ 
ἀρνεῖται». 

Φυσικὰ ἡ Αἵρεσις δὲν ἀφορᾶ 
μόνο τὴ θρησκεία, ἀλλὰ κάθε 
μέρος τῆς ζωῆς. Σὲ κάθε πε- 
ρίπτωσι μποροῦμε νὰ δοῦμε. 
τὴν ἱστορία τῆς ὀρθοδοξίας 
νὰ ἀκολουθῆται ἀπὸ σειρὰ 
αἱρέσεων, στὴν ἰατρική, τὴν 
ἀρχιτεκτονική, τὴν γεφυρο- 
ποιῖα, τὴν κρατικὴ διοίκησι, 
τὰ συστήματα οἰκιακῆς θερ- 
μάνσεως -- παντοῦ τὶς αὐ- 
θεντικὲς καὶ βεβαιωμένες ὀρ- 
θοδοξίες ἀκολούθησαν αἱ 
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αἱρέσεις καὶ μερικὲς ἀπὸ αὐ- 
τὲς ἐκράτησαν τὰ μονιμώτε- 
ρα χαρακτηριστικὰ παραμε- 
ρισθείσης ὀρθοδοξίας. 

Ἔτσι σύμφωνα μὲ τὰ ἤθη 
καὶ ἔθιμα ἐκεῖνο τὸ ὁποῖον 
δὲν ἦταν ὀρθὸ χθές, ἴσως 
μπορεῖ νὰ εἶναι σήμερα τὸ 
σημεῖον τῆς ἀνωτάτης κοινω- 
νίας καὶ ἀργότερα, ἴσως, ἀ- 
νακαλύψωμε ὅτι οἱ παλαιό- 
τεροι τρόποι ἦσαν ἐν τούτοις 
πολὺ σωστοί! 

Μὲ αὐτὴ τὴν κατάσταση, 
ἴσως νομίσωμε ὅτι θὰ κά- 
νώμε καλὰ νὰ σταματήσωμε 
καὶ νὰ μὴ διακόψωμε τὸν πε- 
ριστρεφόμενο τροχὸ καὶ νὰ 
προτιμήσωμε νὰ καθήσωμε 
κάτω ἱκανοποιημένοι ἀποφεύ: 
γοντας τὴν ἐνόχληση τῆς 
προσαρμογῆς µας στὶς τόσες 
αἱρέσεις! ᾿Απεναντίας ὅμως 
ὅσο καὶ νὰ φαίνεται ἀμετά- 
βλητος ὁ μικρὸς κύκλος ὁ 
ὁποῖος περιλαμβάνει τὰς δια- 
κοπὰς αὐτάς, ὑπάρχει πάν- 
τοτε ἕνας πολὺ μεγαλείτερος 
καὶ ἰσχυρότερος κύκλος ποὺ 
ὀνομάζεται «Αἰωνία [Πρόο- 
δος». ᾿Επὶ πλέον ὑπάρχει ἕνα 
ἐσώτερον κέντρον μέσα στὴν 
ψυχὴ τοῦ καθενός µας, τὸ ὁ- 
ποῖον γνωρίζει νὰ κατευθύνη 
καὶ μπορεῖ νὰ ἀντιληφθῆ τὴν 
ἀκριβῆ στιγμὴ ποὺ ἡ ψυχή, 
ὅπως ὁ ναυτίλος, πρέπει νὰ 
ἀφίση «τὸ χαμηλότερο παρελ- 
θόν της ποὺ τὴν ἀποκλείει 
ἀπὸ τὸν οὐρανὸ μὲ τὸν τε: 
ράστιο θόλο του». 

“Όλα τὰ σχήματα τῆς Τέ- 
χνης καὶ τῆς Ποιήσεως τεί- 
νουν νὰ γίνουν πολὺ τυπικὰ 


καὶ ἄκαμπτα καὶ ὁ καλλιτέ- 
χνης ὅταν ἐργάζεται µηχα- 
νικὰ καὶ γίνεται ἁπλῶς µιµη- 
τὴς ἀντὶ νὰ ἐκφράση τὴν ἰδι- 
κή του φαντασία τότε ἀποδί- 
δει κάτι τὸ ὁποῖον δὲν εἶναι 
πραγματικόν. «Ποῖος εἶναι 
αὐτός», ἐρώτησε ὁ Δημοσθέ- 
νης, «ὁ ὁποῖος ἀπατᾶ τὸ 
Κράτος; ᾿Ασφαλῶς, ὁ ἄνθρω- 
πος ὁ ὁποῖος δὲν λέγει τὶ 
σκέπτεται». 

Ὅταν οἱ ὀπαδοὶ μιᾶς αἱρέ- 
σεῶς ᾿ πληθύνωνται ἀρκετά, 
γίνεται κἄποια ἐκκλησία ἢ 
σχηματίζεται κἄποια ὁμάς, 
ἡ ὁποία νομίζει ὅτι μόνη αὐ- 
τὴ εἶναι κάτοχος τῆς ᾿Αλη- 
θείας. ᾿Αλλ᾽ ἀναποφεύκτως 
ἀπὸ τὴν τελευταία ὁμάδα ξε- 
φυτρώνει νέα συγκομιδὴ αἷ- 
ρετικῶν καὶ αὐτὴ ἡ πορεία 
θὰ συνεχισθῆ κατ᾽ ἐπανάλη- 
ψιν μέχρις ὅτου ἀπομείνῃ 
ἕνας μόνον ὀπαδὸς μὲ ἕναν 
ἄλλον ἴσως αἱρετικό. ᾿Ανα- 
φέρεται μιὰ ἱστορία περὶ δύο 
ναυαγῶν, οἱ ὁποῖοι ἀντήλλα- 
ἔαν ἀμοιβαίως χαρμόσυνους 
χαιρετισμοὺς καὶ τὴν. ἱκανο- 
ποίησί τους, ὅτι ἦσαν οἱ μό- 
νοι ἄνθρωποι γιὰ τοὺς ὁποί- 
ους ἡ σωτηρία ἦταν ἀπόλυτα 
ἐξησφαλισμένη, καὶ ὁ ἕνας 
ἀπὸ τοὺς: δύο εἶπε στὸ φίλο 
του: «᾿Αλλά, ἐγὼ δὲν εἶμαι 
βέβαιος γιὰ σένα». 

᾿Απὸ τὸ τελευταῖο αὐτὸ 
πρόσωπο δὲν ἀπομένει τίπο- 
τε ἄλλο ἐκτὸς τῆς συνειδήσε- 
ως. Καὶ ἂν αὐτὴ τὸν ἐγκα- 
ταλείψη, δὲν θὰ ὑπάρχη τ(- 
ποτε ἄλλο ἀπὸ τὸ κενὸ τῆς 
μεγάλης ᾿Αβύσσου. Ποῖος 


88 ΙΛΙΣΟΣ 


τότε εἶναι αἱρετικός; 

Στὸ «Χειμωνιάτικο παρα- 
μύθι» τοῦ Σαίξπηρ ὑπάρχουν 
οἱ χαρακτηριστικοὶ αὐτοὶ 
στίχοι: 

«Αὐτὸς ποὺ ἀνάβει τὴ φῶ: 
τιὰ εἶναι ὁ Αἱρετικός, ὄχι αὐ- 
τὸς ποὺ καίγεται». 

Ἕνας αἱρετικὸς ὅπως ὁ 
σκεπτικιστής, σπανίως χρη- 
σιμοποιεῖ τὴν δύναμι τῆς 
φαντασίας καὶ ὁ Γιὰν Χαίη 
χαρακτηριστικὰ τὸν βάζει σ᾽ 
ἕνα μυθιστόρημά του νὰ λέ- 
γη: 
«Ὁ σκεπτικιστής, στερού- 
μενος φαντασίας, δὲν μπορεῖ 
νὰ φαντασθῆ ὅτι ὁ Παντοδύ- 
ναμος ἔχει φαντασία». 

Ὑπῆρχαν περισσότερες ἀπὸ 
μιὰ δωδεκάδα ἀνεγνωρισμέ- 
νῶν αἱρέσεων κατὰ τοὺς πρώ- 
τους τρεῖς αἰῶνες τῆς Χρι- 
στιανικῆς ἐποχῆς, μερικὲς τῶν 
ὁποίων μάλιστα. δὲν ἠσχο: 
λοῦντο μὲ τίποτε ἄλλο περισ- 
σότερο ἀπὸ ἕνα σημεῖο στί- 
ξεως καὶ ἔκτοτε κάθε αἰὼν 
εἶχε τὴν ἀναλογία του. 

᾽Ακόμη καὶ στοὺς Θεοσο: 
Φικούς µας κύκλους, ὑπάρ- 
χουν μερικὲς. διαφορὲς γνώ- 
μης, διαφορὲς ὡς πρὸς τὴ 
μέθοδο καὶ τὸ σχῆμα. Καὶ ἰδί- 
«ὡς διαφορὲς ὑπῆρξαν ὅταν 
προσπαθήσαμε νὰ κατατάξω: 
µε ἢ νὰ κάμωμε διαγράμματα 
τῶν βασικῶν «πρώτων ἀρ- 
χῶν». Καὶ εἶναι ὠφέλιμο νὰ 
ἐνθυμούμεθα ὅτι μερικὰ δια- 
γράμματα τῆς Μπλαβάτσκυ 
δύσκολα μποροῦν νὰ ἐπιβε- 


βαιωθοῦν ἕως ὅτου µπορέσω- 
µε -- νὰ δοῦμε αὐτὸ ποὺ εἶδε 
ἐκείνη καὶ τὸ εἶδε τόσο κα- 
θαρά. 

Ἡ «μετενσάρκωσις» δὲν 
ἦταν ἁπλῆ θεωρία τῆς Μπλα- 
βάτσκυ, διότι ἐγνώριζε τόσο 
καθαρὰ ὅσο οἱ περισσότεροι 
ἀπὸ μᾶς γνωρίζομε ὅτι 212 
Ξ-4 (ἂν καὶ ἐδῶ ἀκόμη μοῦ 
ἐλέχθη ὅτι θὰ ἦταν περισ- 
σότερον ἀποκρυφιστικὸ ἂν πῶ 
71-7--14). 

Ἴσως θὰ ἦταν καλύτερα 
ἂν δὲν σπεύδαμε τόσο εὔκολα 
σὲ διαγράμματα, διότι ἀκόμη 
καὶ ἕνας διαβήτης μπορεῖ νὰ 
γίνη φοβερὸ ἐμπόδιο καὶ τὰ 
σύνεργα τῆς ἰχνογραφίας δὲν 
εἶναι πλήρη χωρὶς γομολά- 
στιχες. 

Ὅταν μὲ τὴ σκέψι του ἐ- 
ρευνᾶ κανεὶς τὸ ἄπειρον’ τοῦ 
κόσμου τῆς πραγματικότητος 
καὶ ἔχη ὑπ᾽ ὄψιν του τὰ περι- 
ὠρισμένα µέσα ποὺ καὶ ὁ πλέ- 
ον ἔξυπνος ἀπὸ μᾶς διαθέτει 
γιὰ νὰ ἐκφράση τὴ Σοφία μὲ 
οἰονδήποτε παραδεκτὸν σχῆ- 
μα ἢ πρᾶξι, θυμᾶται τὴν προ- 
σευχὴ τοῦ ἀρχαίου ψαρᾶ τῆς 
Φοινίκης: «Ὦ Θεέ, πόσο µε- 
γάλη εἶναι ἡ θάλασσα σου 
καὶ πόσο μικρὴ ἡ βάρκα μου». 
Θὰ μπορέσουμε λοιπὸν νὰ 
εἴμαστε ἀνεκτικοὶ καὶ εὔ- 
σπλαχνοι μὲ ὅλες τὶς αἱρέσεις 
ὅσο στενοκέφαλες καὶ σκλη- 
ρὲς νὰ εἶναι, ὅταν ἐνθυμού- 
μεθα τὸ ἀχανὲς πίσω ἀπὸ τὴν 
μικρὴ αἴρεσι τοῦ ἀδελφοῦ 


μας. 
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ὃν ννννν 


. 5’ { 
ΤΙ ἔχει σημασία 
Ν. 5ΕΙ ΕΑΜ 
1. Ἡ πρόοδος ἑνὸς ἑκάστου ἐξαρτᾶται ἀπὸ αὐτὸν τὸν 
2. Ὁ καθένας µας ἔχει νὰ κάμη μακρὺ δρόμο. Τὸ πό- 


νννν  νννννα 


ἴδιον καὶ ὄχι ἀπὸ κανένα ἡγέτην ἢ ἀπὸ τὴν ἐπίτευξι τῆς κα- 

λῆς του διαθέσεως. Λαμβάνει χώραν σύμφωνα μὲ νόμους 

τῆς Φύσεως. 'Ἡ πρόοδος εἶναι βέβαιη καὶ ἀναπόιρευκτη. 

σο στέκεται σ᾽ ἕνα ὡρισμένο στάδιο εἶναι μικρῆς σημασίας. 
3. “Ὁ «Διδάσκαλος» εἶναι ἐν ταὐτῷ ὁ Τέλειος "Ανθρω- 

πος σὲ μιὰ «ρυσικὴ ἐνσάρκωσι καὶ τὸ ᾿Ιδεῶδες τῆς τελειο- 

ποιήσεως σὲ καθενὸς ἀτόμου τὴν καρδιά. "Όταν ἐπιτελῆται 


κάποια πρόοδος πρὸς τὴν ἐπίτευξι τοῦ Ἰδεώδους, ἀνευρίσκε- 
ται ὁ Διδάσκαλος. 


ᾱ. Ἡ πρὀοδός µας συντελεῖται καλύτερα ὅσο λιγώτε- 
Ρο σκεπτόµεθα γι’ αὐτὴν καὶ γιὰ τὸν ἑαυτό µας, καὶ προσ- 
φέρουμε τὸ μεῖζον τῆς ὑπηρεσίας στοὺς ἄλλους καὶ στὴν 
Ὑπόθεσι τῶν Διδασκάλων: αὐτὸ εἶναι ἡ ἀνθρώπινη ἄνοδος 
καὶ εὐτυχία. 


5. Βοηθοῦμε τοὺς ἄλλους ὄχι ἀναμιγνυόμενοι στὴ ζωή 
τους ἢ ἐπιβάλλοντας τὶς ἰδέες µας σ᾽ αὐτούς, ἀλλὰ πάντοτε 
ἐνεργώντας μὲ πνεῦμα συμπαθείας καὶ συνταυτίσεως μαζί 
τους στὰ προβλήματα καὶ τὶς χαρές τους. 


6. Πρέπει νὰ δοκιµάζωμε νὰ χρησιμοποιοῦμε τὴν κρί- 
σι µας, ὁσονδήποτε περιωρισμένη καὶ ἀτελῆ, σὲ ὅλα τὰ θέ- 
ματα, καὶ νὰ ἔχουμε τὸ 'θάρρος νὰ ἐνεργοῦμε σύμφωνα μ᾽ 
αὐτήν, δίνοντας καὶ στοὺς ἄλλους ἴση ἐλευθερία μὲ πνεῦμα 
ἀδελερότητος. 


7. ᾿Εχεῖνο ποὺ ἔχει σημασία εἶναι τὸ πνεῦμα στὸ 
ὁποῖο ζοῦμε τὴν καθημερινὴ ζωή µας καὶ ἀντιμετωπίζουμε 
τὴν κάθε λεπτομέρεια. 'Ἡ παροῦσα ζωή µας εἶναι κατὰ μέ- 
γα μέρος προπαρασκευὴ μελλοντικοῦ ἔργου. 
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Ο ΠΥΘΑΓΟΡΑΣ 


/ 

'Ο Πυθαγόρας, ὁ μαθηματικὸς «ριλόσοφος, τὸν ὁποῖον οἱ ἀνήκον-- 
τες σὲ σημερινὲς μυστηριακὲς ὀργανώσεις ἀναφέρουν ὡς «ἀρχαῖον: 
ἡμῶν «φίλον καὶ ᾿Αδελφόν», ἦταν προρανῶς μεμυημένος. Τὸ ἐνδια- 
«ρέρον του γιὰ τὶς μυστηριακὲς λατρεῖες καὶ θρησκεῖες τῆς ἐποχῆς 
του τὸν ὡδήγησε νὰ μυηθῆ στὰ Αἰγυπτιακὰ μυστήρια, στὸ σπήλαιον 
τοῦ Διὸς στὴν Κρήτη καὶ στὸ Δελιρικὸν ἱερόν. ᾿Εταξίδεψε πολὺ 
ο ην Αἴγυπτο, Χαλδαία, «Φοινίκη καὶ ἔζησε ἀρκετὰ χρόνια στὴν Ἴτα- 
λία. 

“Ὁ Πυθαγόρας ἐπίστευε στὴν ἀθανασία τῆς ἀνθρώπινης ψυχῆς, 
τὴν παντοδυναμία τοῦ Θεοῦ, καὶ τὴν ἰδέα τῆς μεταναστεύσεως τῆς 
ψυχῆς σὲ ἄλλα σώματα, περίπου ὅπως ἡ σύγχρονη ᾿Ινδικὴ δοξασία. 

Οἱ μαθηταί του ὑπεβάλλοντο σὲ αὐστηρὴ πειθαρχία. Κάθε βρά- 
δυ ὤγφειλαν νὰ διερωτηθοῦν τὶ παρέβησαν ἢ τὶ παρέλειψαν, ἐξ ὅσων 
ὥκφειλαν νὰ πράξουν, κατὰ τὴν διάρκεια τῆς ἡμέρας. Κοὶ κάθε πρωΐ 
διηρωτῶντο τὶ πρέπει νὰ πράξουν καὶ πῶς νὰ ἐπανορθώσουν παραβά- 
σεις ἣ παραλείψεις τῆς προηγουμένης. Οἱ κανόνες τῆς ζωῆς περιε- 
λήκρθησαν στὰ περίφημα «Χρυσᾶ ἔπη» του. 

᾿Απὸ τὰ σχόλια τοῦ Γάλλου συγγραφέως Βαὖσε α’ Ο]ἰνεῖ στὰ 
«Χρυυᾶ ἔπη», παραθέτουμε παραπλεύρως ἕνα ἀπόσπασμα, σὲ ἀπόδο- 
σι τοῦ Γεωργίου Βλιάμου. 
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ΑΠΟ ΤΑ ΧΡΥΣΑ ΕΠΗ,, 
ΤΟΥ ΠΥΘΑΓΟΡΟΥ 


᾿Απὸ τὰ σχόλια τοῦ Εαῦρτε ἆ) ΟΙνεε 


«ΟΣΣΑ ΤΕ ΑΔΙΜΟΝΙΗΣΙ ΤΥΧΑΙΣ ΒΡΟΤΟΙ ΑΛΓΕ ΕΧΟΥΣΙΝ 
ΩΝ ΑΝ ΜΟΙ͂ΡΑΝ ΕΚΙΣ ΠΡΑΩΣ ΦΕΡΕ ΜΗΔ’ ΑΓΑΝΑΚΤΕΙ͂ 
ΙΑΣΘΑΙ ΔΕ ΠΡΕΠΕΙ ΚΑΘΟΣΟΝ ΔΥΝΗ. ΩΔΕ ΔῈ ΦΡΑΖΕΙΝ 
ΟΥ ΠΑΝΥ ΤΟΙΣ ΑΓΑΘΟΙΣ ΤΟΥΤΩΝ ΠΟΛΥ ΜΟΙ͂ΡΑ ΛΛΩΣΙ» 


«Καὶ ὅσον ἀφορᾶ τα κακὰ που ἐπιφέρει ἡ Μοῖρα νὰ τὰ Ἂρινης, 
νὰ τὰ ὑποφέρης καὶ νὰ τὰ ἁπαλύνης ὅσον μπορεῖς, καὶ νὰ σχε- 


πτεσαι πὼς ἢ 


Ὃ Πυϑαγόρας παρεδέχετο δύο 
χίνητρα στὶς ἀνϑρώπινες πράξεις' 
Τὴν δύναμι τῆς Βουλήσεως καὶ 
τὴν ἀνάγκην τῆς Εἱμαρμένης καὶ 
; ὑπέβαλε καὶ τὰ δυο εἷς”ἕνα βασικο 
Νοµμο ὀνομαζόμενον ΠΡΟΝΟΙΑ, ἐκ 
τοῦ ὁποίου προήρχοντο καϑ’ ὅμοιον 
τρόπον. Τὸ πρῶτον ἐκ τῶν κινή- 
τρων αὐτῶν ἦτο ἐλεύϑερο καὶ το 
δεύτερο ἀναγχαστιχο-- οὕτως ὥστε 
ὁ ἄνϑρωπος βρισχεται μεταξὺ δίᾳ 
ἀντιϑέσεων, ἀδιάφορα: καλῶν ἢ κα- 
κῶν, ἀναλόγως μὲ τὸ πῶς ἐννοεῖ νά 
κάνη χρῆσιν αὐτῶν. 

Ἡ Δύναμις τῆς Βουλήσεως ἐνερ- 
γεῖται ἐπὶ τῶν πραγμάτων ποὺ δὰ 
γίνουν ἢ ἐπὶ τοῦ μέλλοντος. Ἡ δὲ 
᾿Ανάγκη τῆς Εἰμαρμένης ἐπὶ τῶν 
πραγμάτων που ἔγιναν ἢ ἐπὶ τοῦ 
παρελϑόντος: Καὶ τὸ ἕνα τρέφει ἀ- 
διακόπως τὸ ἆλλο, ἐπεξεργαζόμενα 
τὰ ὑλικὰ τὰ ὁποῖα ἐπρομηϑεύϑη- 
καν ἀμοιβαίως. Διότι, κατὰ τὸν 
ϑαυμάσιον αὐτὸν φιλόσοφον, τὸ 


Μοῖρα. δὲν δίνει τὰ χειρότερα στους ἀγαϑούς». 


μέλλον δημιουργεῖται ἐν τοῦ πα- 
ρελθόντος, καὶ ἐκ τοῦ μέλλοντος: 
δημιουργεῖται τὸ παρελθόν, καὶ 
ἀπὸ τὴν ἕνωσιν τῶν δύο γεννιέ- ᾽ 
ται τὸ πάντοτε ὑπάρχον παρόν, 
ἀπὸ τὸ ὁποῖον ἕλχουν ὁμοίως τὴν 
«αταγωγήν των, Βαϑυτάτη ἰδέα τὴν 
ὁποία υἱοθέτησαν οἱ Στωικοί. Ἔ- 
τσι κατὰ τὸ δόγμα αὐτό, ἡ ἐλευ- 
θερία ἐπικρατεῖ εἰς τὸ μέλλον, ἡ, 
ἀνάγκη εἰς τὸ παρελθὸν καὶ ἡ 
Πρόνοια εἰς τὸ παρόν. Τίποτε ἀπ᾽ 
ὅ,τι συμβαίνει δὲν γίνεται τυχαῖα, 
ἀλλὰ διὰ τῆς ἑνώσεως τοῦ βασικοῦ 
καὶ τοῦ Νόμου τῆς Προνοίας μετὰ 
τῆς ἀνθρωπίνης Βουλήσεως, ἡ ὁ- 
ποία τὸν ἀχολουϑεῖ ἢ τὸν παραβαί- 
νει και ἐνεργεῖ ἐπὶ τῆς ἀνάγκης. 
'Ἡ ἁρμονία μεταξὺ Βουλήσεως. 
καὶ Προνοίας ἀποτελεῖ τὸ ΚΑ- 
ΔΟΝ. Ἔκ τῆς ἀντιθέσεως αὐτῶν 
δημιουργεῖται τὸ ΚΑΚΟΝ. 

Στὸν ἄνθρωπο ἐδόϑησαν τρεῖς 
δυνάμεις, αἴ ὁποῖαι ἔχονν ἐφαρμο- 
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γὴν ἐπὶ ἑκάστης τῶν 9 εἰδικοτήτων 
τῆς ὑπάρξεώς του, γιὰ νὰ καϑοδη- 
γῆται κατὰ τὸ στάδιο ποὺ 9’ ἀκο- 
λουϑήση ἐπὶ τῆς γῆς καὶ αἵ τρεῖς 
«αὐτὲς δυνάμεις εἶναι δεσμευμένες 
μὲ τὴ Βούληση. πρώτη μὲ τὸ 
σῶμα του καὶ εἶναι τὸ ἔνστικτο. Ἡ 
«δεύτερη μὲ τὴν Ψυχή του καὶ εἶναι 
ἢ ἀρετή, καὶ ἢ τρίτη ἀνήκει στὴ 
Διάνοια καὶ εἶναι ἢ ἐπιστήμη ἢ ἢ 
σοφία. Οἵ τρεῖς αὐτὲς δυνάμεις, ξέ- 
γες πρὸς ἀλλήλας, παίρνουν τὴν ὀνο- 
μασία αὐτὴ μόνον μὲ την καλὴ χρῆ- 
σι αὐτῶν ἐχ μέρους τῆς Βουλήσεως, 
Ιδιότι μὲ τὴν κακὴ χρῆσι ἐκφυλί- 
Έονται σὲ κτηνωδία, κακία καὶ ἁμά- 
θεια. Τὸ ἔνστικτο διακρίνει τὸ φυ- 
σικὸν καλὸν ἢ κακὸν ποὺ προέρχε- 
"ται ἀπὸ τὴν αἴσϑθησι, ἢ ἀρετὴ πα- 
ραδέχεται τὸ ἠδικο καλὸν ἢ κακὸν 
ποὺ ὑπάρχει στὸ αἴσϑημα, ἢ ἐπι- 
στήµη, κρίνει τὸ ἀντιληπτὸν καλὸν 
ἢ κακὸν ποὺ πηγάζει ἀπὸ τὴν συγ- 
κατάϑεσι. Στὴν αἴσθησι, τὸ καλὸν 
ἢ τὸ κακὸν λέγεται εὐχαρίστησις 
πόνος, στὸ αἴσθημα, ἀγάπη ἢ 
μῖσος καὶ στὴν συγκατάθεση, ᾱ- 
᾿λήθεια ἣ λάθος. Ἡ αἴσϑησις, τὸ 
αἴσθημα καὶ ἢ συγκατάϑεσις ἐγ- 
'κατεστημένα μέσα στὸ σῶμα, μέσα 
στὴν ψυχὴ καὶ μέσα στὸ πνεῦμα 
ἀποτελοῦν μιὰ Τριάδα, ἡ ὁποία ἆᾱ- 
ναπτυσσομένη μὲ τὴν εὔνοια μιᾶς 
σχετικῆς ἑνότητος ἀποτελεῖ τὴν ἀν- 
ϑρώπινη Τετράδα ἢ τὸν "Ανϑρω- 
πον μὲ τὴν ἀφηρημένη ἄποψι. Αἵ 
τρεῖς κλίσεις ποὺ αποτελοῦν αὐτὴν 
τὴν Τετράδα ἐνεργοῦν καὶ ἀντι- 
δροῦν ἐπ᾽ ἀλλήλων καὶ διαφωτίζον- 
ται ἢ συσχοτίζονται ἀμοιβαίως. Καὶ 
ἢ Μοιὰς ποὺ τὰ συνδέει, δηλαδὴ ὁ 
"Ανθρωπος, τελειοποιεῖται ἢ δια- 
φϑείρεται, ἀνάλογα μὲ τὶς τάσεις ποὺ 
«Ἐἶχε γιὰ τὴν συγχώνευσι μὲ τὴ Μονά- 
δα τοῦ Σύμπαντος ἢ τοῦ διαχωρι- 
σμοῦ του ἀπ᾽ αὐτήν. Τὰ μέσα ποὺ δια- 
ϑέτει αὐτὴ ἢ Τριὰς γιὰ τὴ συγχώνευ- 
σι ἢ τὸν διαχωρισμό, γιὰ τὴν. προσέγ- 
γισι η τὴν ἀπομάκρυνσι ἀπ᾽ αὐτήν, 
βρίσκονται µόνον στὴ Βούλησι, ἢ ὁ- 
ποία μὲ τὴν χρῆσι που κάνει. τῶν 
-ἐργαλειων ποὺ τῆς παρέχει τὸ σῶμα, 
ἣ ψυχὴ καὶ ὁ νοῦς, γίνεται ὁρμέμ- 


Φυτος ἢ ἀναίσϑητος, ἐνάρετος ἢ 
-ἁμαρτωλή. σοφὴ ἢ ἀμαϑής, καὶ κα- 


ταντᾶ νὰ δια «ρίνη κατὰ τὸ μᾶλλον 
ἢ ἧττον σωστά, πόση καλωσύση, πό- 
ση ὕπεροχη καὶ πόση δικαιοσύνη 


ὑπάρχουν στὴν αἴσϑησι, στὸ αἴ- 
σθημα καὶ στι συγκατάϑεσι, νὰ 
διακρίνη κατὰ τὸ μᾶλλον ἢ ἧττον 


μὲ δύναμι καὶ γνῶσι, τὸ Καλὸν καὶ 
τὸ Κακὺν καὶ τέλος νὰ μὴ ἀπατᾶ- 
ται εἰς ὅ, τι εἶναι πράγματι εὐχαρί- 
στησις ἢ λύπη, ἀγάπη ἢ μῖσος, ἀ- 
λήϑεια ἢ λάθος, 

Πράγματι, αἰσθανεται κανεὶς ὅτι 
τὸ μεταφυσικὸν δόγμα τὸ ὁποῖον 
μόλις ἐν συντομία ἐξέϑεσα δὲν βρί- 
σχεται πουϑενὰ τόσο καϑαρὰ ἐξη- 
γημένο καὶ γι’ αὐτο δὲν χρειαζεται 
νὰ τὸ ὑποστηρίξω μὲ καμμιὰ ἄμεσο 
αὐϑεντία. Μόνο μὲ τὴν ἐφαρμογὴ 
τῶν ἀρχῶν ποὺ ἐχτίϑενται στὰ Χρι- 
σᾶ ἔπη καὶ τὴν μακρὰ μελέτη 
τῶν ὅσων ἐγράφησαν ἀπὸ τοὺς Πυ- 
ϑαγορείους ϑὰ κατορϑώση κανεὶς 
νὰ συλλάβη τὸ σύνολον. Ἐπειδὴ οἳ 
μαϑηταὶ τοῦ φιλοσόφου τούτου, ἡ- 
σαν πολὺ ἐχέμυϑοι καὶ συχνὰ σχο- 
τεινοί, διὰ να ἐκτιμήση κανεὶς τὰς 
γνώμας τοῦ διδασκάλου των εἶναι 
ἀνάγχη νὰ τὰς διαφωτίση μὲ ἐκεί- 
νας τοῦ Πλάτωνος καὶ τῶν Στωι- 
κῶν, οἵ ὁποῖοι τὰς ἐφήρμοσαν καὶ 
τὰς διέδωσαν χωρὶς καμμιὰ ἐπιφύ- 
λαξι, 

Ὃ ἄνθρωπος ὅπως τὸν περιέγρα- 
ψα, σύμφωνα μὲ τὰς ἰδέας τοῦ Πν- 
θαγόρα, εὑρισκόμενος ὑπὸ τὴν ἐ- 
ξουσία τῆς Προνοίας μεταξὺ τοῦ 
παρελϑόντος καὶ τοῦ μέλλοντος, 
προικισμένος μὲ ἐλεύϑερη βούλησι, 
μὲ τὴν ὀντότητά που, καὶ φερόμενος 
πρὸς την ἀρετὴ ἢ τὴν κακία, μὲ τὴ 
δική του ἐνέργεια, ὁ "Ανθρωπος, 
λέγω, πρέπει νὰ ἀντιλαμβάνεται 
τὴν πηγὴ τῶν κακῶν τὰ ὁποῖα δο- 
κιμάζει ἀναγκαστικά, καὶ ἀντὶ νὰ 
κατηγορῇ τὴν ἴδια αὐτὴ Πρόνοια, 
ἢ ὁποία διαθέτει τὸ καλὸν καὶ τὸ 
καχὸν στὸν καθένα κατ᾽ ἀξίαν καὶ 

ἀναλύγως τῶν προηγουμένων πρά- 
ξεών του, πρέπει τὸν ἑαυτόν του 
μόνον νὰ μέμφεται, ἐὰν ὑποφέρη, 
λόγῳ τῶν ἀναποφεύχτων συνεπειῶν 
τῶν σφαλμάτων τοῦ παρελϑόντος. 
Ὃ Πυδαγόρας παρεδέχετο πολλὰς 
διαδοχικὰς ὑπάρξεις καὶ ἰσχυρίζετο 
ὅτι τὸ παρόν, τὸ ὁποῖον μᾶς πλήτ- 


να 


γὰ 
-ῳ 


σε ; ΙΛΙΣΟΣ 


γ 


τει, καὶ τὸ 


μέλλον τὸ ὁποῖον μᾶς 
ἀπειλεῖ, δὲν εἶναι παρὰ ἢ ἔχφρασις 
τοῦ παρελϑόντος, τὸ ὁποῖον ὑπῆρξεν 
ἔργον μας εἰς παρελθοῦσαν ἐποχήν. 
Εἶπεν ὅτι τὸ μέγιστον μέρος τῶν 
ἀνθρώπων ἐπιστ-εφόντων εἰς τὴν 
ζωήν, 
ρελϑουσῶν ὑπάρξεών των, ἀλλ᾽ ὅτι 
ὅσον ἀφορᾶ αὐτὸν τὸν ἴδιον, χάρις 
στὴν ἰδιαίτερη εὔνοια τῶν Θεῶν, 
διετήρει τὴν μνήμην αὐτήν. Ἔτσι 
σύμφωνα μὲ τὸ δύγμα του, ἢ μοι- 
ραΐα αὐτη ᾿Ανά; κη γιὰ τὴν ὁποία 
παραπονεῖται ὁ ἄνϑρωπος, ἀδιάκο- 
πα, ἔχει δημιουργη δη ἀπ᾿ αὐτὸν 
τὸν ἴδιον, μὲ τὴ χρῆσι τῆς βουλή- 
σεώς του. Περνᾶ, ἐφ᾽ ὅσον προχω- 
ςεἴ, τὴν ὁδὸν ποὺ ἐχάραξεν ὁ ἴδιος 
καὶ ἀνάλογα μὲ τὴν τροποποίηση 
ποὺ ἔκαμε μὲ τὸ καλὸν ἢ μὲ τὸ κα: 
χόν, δηλαδὴ ὅπως ἔσπειρε, τὰς ἆ- 
ρετὰς ἢ τὰς κακίας του, Όα τὴν 
Ἑαναβρῇ ὁμαλώτερη ἢ ἡ δή ολώτερη, 
ὅταν ἔρϑει ὁ χαι(ὸς νὰ τὴν ἕανα- 
περάση. 

Αὐτὰ εἶναι τὰ δόγματα μὲ τὰ 
ὁποῖα ὁ Πυϑαγήοας καθιέρωσε τὴν 
᾿Ανάγκην τῆς Ἠϊμαρμένης, χωρὶς 
νὰ βλάψη τὴ Δύναμι τῆς Βουλήσε- 
ως καὶ ἂφησε στὴν Πράνόια τὴν 
αὐτοκρατορία ἐπὶ ᾿τοῦ Σύμπαντος, 
χωρὶς νὰ εἶναι ὑποχρεωμένος νὰ 
ἀποδώση σ᾽ αὐτὴν εἴτε τὴν προέλευ- 
ση τοῦ καχοῦ, ὅπως αὐτοὶ ποὺ παρα- 
δέχονται μία: μόνον ἀρχὴν τῶν 
πραγμάτων, εἴτε νὰ δώση στὸ κα- 
κὸν ἀπόλυτη ὕπαρξι, ὅπως ἐχεῖνοι 
ποὺ παρα δέχονται δύο ἀρχές. Σ᾽ αὐ- 
τὸ ἦταν σύμφωνος μὲ τὸ ἀρχαῖον 
δόγμα, τὸ ὁποῖον ἀχολούϑησαν οἳ 
χοησμοὶ τῶν Θεῶν. 

Ὅ Μάξιμους Τύριους ἔκαμε μία 
πραγματεία ἐπὶ τῆς προελεύσεως τοῦ 
Κακοῦ στὴν ὁποία ἰσχυρίζεται ὅτι 
ὅταν ἐρωτήϑησαν τὰ προφητικὰ 
μαντεῖα ἐπὶ τοῦ θέματος αὐτοῦ, ᾱ- 
πήντησαν μὲ τὶς χάτωϑι δύο γραμ- 
μὲς τοῦ Ὁμήρου: «Μεμφόμεῦα τοὺς 
Θεοὺς διὰ τὰ κακά µας, ἐν᾽ ᾧ ἡμεῖς 
οἵ ἴδιοι, μὲ τὰ σφάλµατά µας εἴμε- 
θα ὑπεύϑυνοι δι᾽ αὐτά». 

Οἱ Πυϑαγόρειοι, ὁπωσδήποτε. 
δὲν ϑεωροῦσαν τὸν πόνο, δηλαδὴ 
ὅιτι ταλσοιπωςρεῖ τὸ σῶμα καὶ τὸν 
ϑνητὸν βίον, σὰν πραγματινὸ κα- 


χάνουν τὴν μνήμην τῶν πα- , 
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κό. Κακὸ ἔλεγαν μόνον διὰ τὰ ᾱ- 
μαρτήματα, τὰ πάϑη καὶ τὰ σφάλ- 
ματα στὰ ὁποῖα ὑποκύπτει ὁ ἄν- 
ϑρωπος ἑχούσια. Κατὰ τῇ γνώμη 
των, τὰ φυσικὰ καὶ ἀναπόφευκτα 
κακά. διευχρινιζόμενα μὲ τὴν πα- 
ρουσία τῆς ἀρετῆς, θὰ μποροῦσαν 
νὰ μεταβληϑοῦν σὲ εὐλογία ξεχω- 
ριστὴ καὶ ἀξιοζήλευτη. Τὰ τελευ- 
ταῖα αὐτὰ κακὰ ἐξαρτώμενα ἀπὸ 
τὴν ἀνάγκην, κατὰ τὴν γνώμην 
τοῦ Λυσία, πρέπει νὰ κρίνωντοι 
γι’ αὐτὸ ποὺ εἶναι, δηλαδὴ νὰ. ϑε- 
ωροῦνται σὰν ἀναπόφευκτη συνέ- 
πεια κάποιου σφάλματος, σὰν τιμω- 
ρία ἢ Θεραπεία κάποιας καχίας ἢ 
ἐλαττώματος, καὶ ἑπομένως πρέπει 
νὰ τὰ ὑπομένωμεν, καὶ ἀντὶ νὰ τὰ 
αὐξάνωμε μὲ τὴν ἀνυπομονησία μας 
καὶ τὴν ὀργή μας νὰ τὰ μετριάζω- 
µε μὲ τὴν ἐγκαρτέρησι καὶ τὴν ὑπο- 
ταγὴ. τῆς Βουλήσεως στὴν χρίσι 
τῆς Προνοίας. “Ὅπως βλέπομε, δὲν 
ἀπαγορεύει τὴν καταπράῦνσι αὐτῶν 
μὲ νόμυια µέσα, τουναντίον ἐπιϑυ- 
μεῖ ὅπως. ὁ σοφὸς καταβάλη προσ- 
πάθεια νὰ τὰ τερισπάση κατὰ 
τὸ δυνατὸν καὶ νὰ τὰ ϑεραπεύση. 
Ἔτσι ὁ φιλόσοφος δὲν ἱπέπεσε 
στὴν ὑπερβολὴ γιὰ τὴν ὁποία δι- 


καίος κατηγοροῦντο οἳ Στωϊν οί. 
Θεωροῦσε τὸν πόνο ὡς κακόν, ὄχι 


γιατὶ ἦταν τῆς αὐτῆς φύσεως μὲ τὸ 
ἐλάττωμα, ἀλλὰ γιατὶ λόγῳ τῆς φύ- 
σεώς του ἦταν καϑαρτικὸ τοῦ ἐλατ- 
τώματος καὶ τὸ καθιστᾶ ἀναγκαία 
συνέπεια. Ὁ Πλάτων παραξέχϑηχε 
αὐτὴν τὴν ἰδέα καὶ ἐξέϑεσε ὅλα τὰ 


συμπεράσματα μὲ τὴ συνήϑη του 
εὐγλωττία. 
Ὅσον ἀφορᾶ αὐτὰ ποὺ εἶπεν ὃ 


Λυσίας, ὀπαδὸς πάντοτε τοῦ Πυῦα- 
γόρα, ὅτι. ὃ σοφὸς δὲν ὑπόχειται 
στὰ χειρότερα κακά, μπορεῖ νὰ Υς 
γη νεητὸν ὕπως τὸ ἀντελήφϑη ὁ 
Ἱεροκλῆς, μὲ τρόπο ἁπλὸ καὶ «υσι- 
κὸ ἢ μὲ τὸν πλέον μυστηριώδη, 
τρόπον, ὅπως ἐξέϑεσα. Ὃ σοφὸς 
δὲν ὑπόχειται πράγματι στὰ χειρό- 
τερα, γιατὶ δὲν χειροτερεύει μὲ συγ- 
νινήσεις ἐχεῖνα τὰ ὁποῖα τοῦ ἐπι- 
βάλλει ἢ ἀνάγχη τῆς Εἰμαρμένης 
καὶ ἀγέχεται αὐτὰ μὲ ἐγκαρτέρησι 
καὶ τὰ ἀνανουφίξει. Ζεῖ εὐτυχὴς 
ἀκόμη καὶ μέσα στὴ δυστυχία, μὲ 
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τὴ σταϑερὴ ἐλπίδα ὅτι τὰ κακὰ 
αυτὰ δὲν θά τὸν ἐνοχλήσουν περισ- 
σότερο στὴ ζωὴ ταὶ είναι βέβαιος 
ὅτι ἢ ϑεία εὐλογία η ὁποία προο- 
ρίζεται γιὰ τὴν ἀρετή, τὸν περιμέ- 
γει σὲ μιὰ ἄλλη ζωή. 

(δ) Ἱεροχλῆς ἀφ᾽ οὗ ιν η 
τὸν πρῶτο αὐτὸ τρόπο τῆς ἐξηγή- 
σεως τοῦ περὶ οὗ ὁ λόγος στίχου, 
ϑίγει ἐλαφρὰ τὸ δεύτερο στίχο χαὶ 
λέγει ὅτι μι βούλησις τοῦ ἀνθρώπου 
μπορεῖ νὰ ἔχη ἐπιρροὴν ἐπὶ τῆς 
Πρανοίας, ὅταν ἐνεργεῖ σὲ ψυχὴ 
ὑψηλόφρονη καὶ ὑποβοηθεῖται ἀπὸ 
τὸν οὐρανὸ. καὶ λειτουργεῖ μαζύ 
του. Αὐτὸ ἦταν μέρος τοῦ δόγµα- 
τος τὸ ὁποῖον ἐδιδάσκετο στὰ μυ- 
στήρια καὶ ἀπηγορεύετο νὰ ἄποχα- 
λυφὺῆ στοὺς βεβήλους. Νατὰ τὸ 
δόγμα αὐτό, τοῦ ὁποίου. ἀρχετὰ 
ἴχνη ἀναγνωρίζονται στὸν Πλάτωνα 
(Φαίδων Χ.λ.π.), ἡ βούλησις ὠθϑου- 
μένη ἀπὸ τὴν Πίστιν μπόρεσε νὰ 
ὑποτάξη καὶ αὐτὴν τὴν ᾿Ανάγκην, 
λὰ ἐπιβκηθη στὴ. Φύσι καὶ να ϑαυ- 
ματουργήση. Ἐπάνω στὴν ἀρχὴ 

αὐτὴ εἶχε στηριχϑῆ ἡ μαγεία τῶν 
ὀπαδῶν τοῦ Ζωροάστρου. Ὅταν ὁ ὅ 
Ἰησοῦς ὠὦμίλησε παραβολικὰ ὅτι 
διὰ τῆς Πίστεως μπορεῖ νὰ ιν 
ϑοῦν ὄρη, μίλησε σύμφωνα μὲ τὶς 
Θεοσοφιχὲς παραδύσεις οἵ ὑποῖες 
ἦταν γνωστὲς σ᾽ ὅλους τοὺς σοφούς. 

Ὁ Κομφούκιος εἶπεν ὅτι: «ἢ εὖὐ- 
θύτης τῆς καρδίας καὶ τῆς πίοτε- 
ως Ὁριαι[εύει ἐπὶ παντὸς. ἐμποδί- 
ου», Ὁ Μἐνγκ Ἰσὲ εἶπεν ὅτι «ὅλοι 
οἱ ἄνθρωποι μποροῦν. νὰ γίνουν 
ἴσοι μὲ τοὺς σοφοὺς χαὶ τοὺς ἥρωες 
τῶν ὁποίων τὰ ἔϑνη εὔλαβουνται 
τὴν μνήμην. Ποτὲ δὲν λείπει ἢ Δύ- 
ναµις, ἢ Βούλησις εἶναι ἐκείνη ποὺ 
λείπει. Φδάνει νὰ δέλη κανεὶς καὶ 
ϑὰ ἐπιτύχη». 

Αἱ ἰδέες αὐτὲς τῶν Ἰινέζων Θεο- 
σύφων βρίοχονται στὰ συγγράϊιι- 
ματα τῶν Ἰνδῶν (Νρισνᾶ, Μπαγκα- 
βὰντ Γχιτὰ) καὶ ἀκόμη καὶ μερικῶν 
Ἱοὐρωπαίωγ, οἱ ὁποῖοι δὲν εἶχαν ἀρ- 
κετὴ σοφία γιὰ νὰ γίνουν μι'ιηταί, 

Ὁ. Μπέμε εἶπεν: «Ὅσο μεγαλύτερη 
εἶναι ἢ βούλησις, τόσο μεγαλύτερο 
εἶναι τὸ Ὃν καὶ τόσο δυνατώτερα 
ἐμπνέεται. Βούλησις καὶ ἐλευθερία 
«εἶναι ἕν καὶ τὸ αὐτό. ΤῸ μαγικὸν 


Σο Σ 


ποὺ δημιουργεῖ κάτι ἐκ τοῦ μήδε-- τ 
νὸς εἶναι ἢ πηγὴ τοῦ φωτος». «Ἡ 
βούλησις ποὺ προχωρεῖ ἀποφασι- 
στικὰ εἶναι πίστις. Διαμορφώγεται 
πνευματιχὰ καὶ καταβάλλει τὰ πάν- 
τα. Μ᾽ αὐτὴν μιὰ ψυχὴ παίρνει τὴ 
δύναμι καὶ μεταφέρει τὴν. .ἐπιρροήν 
της σὲ μιὰ ἄλλη ψυχὴ καὶ εἰσχωρεῖ 
στὴν πιὸ ἐνδόμυχο οὐσία της. Ὅταν 
ἐνεργεῖ μὲ τὸν Θεὸν μπορεῖ νὰ κα- 
ταρρίψη βουνά, νὰ σπάση βράχους, 
νὰ φέρη σύγχυσι στὶς συνωμοσίες 
τῶν ἀσεβῶν καὶ νὰ τοὺς ὃημιουρ- 
γήση ἀναταραχὴ καὶ ἀπελπισία. 
Μπορεῖ νὰ χάμη ὅλα τὰ ϑαύματα, 
νὰ ἐξουσιάση τοὺς οὐρανούς, τὴ 
ϑάλασσα καὶ νὰ δεσμεύση καὶ αὖ- 
τὸν τὸν ϑάνατον. Ὑποτάσσει τὰ 
πάντα. Λὲν ὑπάρχει τίποτε ποὺ νὰ 
μὴν ἐξουσιάζεται ἐν ὀνόματι τοῦ 
Λἰωνίου. “Η ψυχὴ η ὁποία ἐνεργεῖ 
τὰ μεγάλα αὐτὰ πράγματα, μιμεῖται 
τοὺς προφήτας χαὶ τοὺς ἁγίους, τὸν 
Μωῦσῆ, τὸν Ἰησοῦν καὶ τοὺς ᾿Απο- 
στόλους. “Ολοι οἱ ἐχλεχτοὶ ἔχουν 
παρομοία δύναμι. 'Γὸ Κακὸν ἐξαφα-' 
ζεται πρὸ αὐτῶν. Τίποτε δὲν μπο 
ρεῖ νὰ βλάψη ἐκεῖνον ἐντὸς τοῦ ὁ- 
ποίου διαμένει ὃ Θεός». 

Ἐκ. τοῦ δόγματος αὐτοῦ ἐκκι- 
νοῦντες ὡρισμένοι 1 νωστικοὶ τῆς 
᾽Αλεξανδρινῆς Σχολῆς βεβαιοῦν ὅτι 
τὸ Κακὸν οὐδέποτε ἔθ ιξε τοὺς 
πραγματικοὺς σοφούς, ἐὰν πράγμα- 
τι ὑπῆοξαν τοιοῦτοι ἄνϑρωποι. Διό- 
τι ἢ Πρόνοια, εἰχόνα τῆς θείας δι- 
καιοσύγνης, δὲν ϑὰ ἄφινε ποτὲ τὸν 
ἀθῶον νὰ ὑποφέρη καὶ νὰ τιμωρῆ- 
ται. Ὁ Βασίλειος, ὃ ὁποῖος ἦτο 
ἀπὸ ἐκείνους ποῦ παςεδέχετο τὴν 
πλατωνικὴ αὐτὴ γνώμη, ἐπεκρίϑ'η 
αὐστηρὰ ἀπὸ τοὺς ὀρϑοδόξους Χρι- 
στιαψοὺς καὶ ἐδεωρήϑη αἱρετικός. 
Τοῦ ἔφεραν ὡς παράδειγµα τοὺς 
Μάρτυρας καὶ ὃ Βασίλειος ἀπήντη- 
σεν ὅτι οἳ μάρτυρες δὲν ἦσαν ἐν- 
τελῶς ἆἀϑῶξι, γιατὶ δὲν ὑπάοχει ἄν- 
ϑρωπος χωρὶς. ἐλάττωμα, καὶ ὁ Θε- 
ὃς τιμωρεῖ αὐτοὺς εἴτε διὰ κακὲς 


ἐπιϑυμίες, σημερινά καὶ 
ἁμαρτήματα ποὺ 
σὺ προηγούμενη 


μυστικὰ 
ἁμαρτήιατα, αὶ 
διέπραξε ἢ ψυχῚ 


ζωή. 


(Απόδοσις Γ. Βλι΄µου) 


0 ΠΟΝΟΣ: ΣΑΣ ΔΙΔΑΣΚΑΛΟΣ 


Τῆς ΟΙΠΑΒΑ Ο6ΟΡΌ 


ΑΘΩΣ ΠΕΡΝΟΥΝΕ τὰ χρό- 
νιχ µας ἢ μνήμη φέρνει πί- 
σω τὸ παρελθόν. [καὶ ὅλοι. µας 
τότε διακρίνουμε τόσα σφάλματα 
καὶ σφαλερὲς χρίσεις. λλλ᾽ ἂν 


δὲν εἴχαμιε διαπράξει τὰ λάθη, 


αὐτά, δὲν θὰ εἴχαμε μάθει πο- 

ρε ᾿ ; κ 
τὲ τίποτε. “Η Φύσις ἁπαντᾶ σὲ 
κάθε ἐνέργειά µας μ᾽ ἕναν θαυ- 
μαστὸ τρόπο, ποὺ εἶναι μιὰ Οια- 


φώτισις, ἕνα δίδαγμα. 
Ἀτὸ κόσμο µου, ὅμως, ' τὸ λε- 
γόμενον «αιιάρτημα» τὸ αἰσθά- 


νομαὶ σὰν Ελλειψι ἀναπτύξεως. 
“ο δρ Χάστιγκς στὸ μνημειῶδες 
σύγγραμμά που «λεκὸν τῆς 
Βίδλου» λέγει ὅτι, πράγματι, ο 
λέξις ἆ μάρτημα, τόσο στὴν 
Παλαιὰ ὅσο καὶ τὴν Καινὴ Δια- 
θήκη, στὴν ἑδραικὴ καὶ τὴν ἑλ- 


ληνικὴ γλῶσσα, δὲν ἔχει ἐπονεί- 


διστη σημασία. Φανερώνει μᾶλ- 
λον ἔλλειψι ἐπιτηδειότητος ὀφει- 


ν λόμενη, σὲ ἄγνοια. Ναὶ ἡ Γκιτὰ 


' ὁμιλεῖ γιὰ ἔλλειψι ἱκανότητος ἐν 


ἐκδηλώσει. Πνευματικὰ εἴμεθα 
ἀμαθεῖς καὶ ἄπειροι, ὥστε παίρ- 
Ύουμε σφαλερὲς ἀποφάσεις καὶ 
ἔτσι προκαλοῦ:ε ὀδυνηρὲς ἀντι- 
δράσεις. Δὲν γίνεται ὅπως δικφο- 
Ῥετικὰ καὶ μέσῳ αὐτῶν τῶν καρ- 


μικῶν ἀντιδράσεων διδασκόμεθα 
σοφία καὶ ἔμπνευσι. Καὶ εἴμεθα 
μεγαλωμένοι ἄνθρωποι, διότι κά- 
µαμε πράξεις καὶ μάθαμε τὰ ἀ- 
ποτελέσματα. Οωσιχὰ ἐνοχλού- 
μεθα ᾿συχνἁ διότι τὰ ἄποτε- 
λέσματα αὐτὰ «έρνου/ πόνο. 
᾽Αλλὰ ἢ Έλενα {ΠΙετρόθνα Ἁπλα- 
βάτσχυ ἀποχαλοῦσε τὸν πόνο 
«Διδάσχαλο, ἀφυπνιστὴ τῆς συ- 
νειδήσεως» 

Ἡ Ἀριστικικὴ Γραφὴ ὁμιλεῖ 
ὑπέροχα γι᾿ αὐτό, εἰδικὰ ὁ. ἁπό- 
στολος ]]αῦλος --ποὺ ἀιιφιδάλλω. 
ἐὰν ὁ πολὺς χόσμος ἀντιλαμβά- 
νετχι ὅτι στὰ γραπτά του ἐνυ- 
πάρχουν πολλὲς ἀπὸ τὶς ἐσωτε- 
ριχὲς διδασκαλίες τῆς Μεγάλης 
᾿Ἀδελφότητος, ἄρα ἦταν ἨΜεμυη- 
μένος. ᾿Επὶ παραδείγματι, ἃς 
προσέξωμε αὐτὰ τὰ λόγια ἀπὸ 
τὴν Ἀ΄ πρὸς Κορινθίους ἐπιστολή]: 


«΄Ωστερ γὰρ ἐν τῷ Αδαμ πάντες 
ἀποθνήσκουσιν, ουτω καὶ ἐν Χρι- 
στῷ παντες ζωοποιηθήσονται». 


Ῥελείως σαφὴς ἡ διάκρισις µε- 
ταξὺ τοῦ διχθατικοῦ ἀνθρώπου 
καὶ τοῦ αἰώνιου, μὲ τὴν ἐντός 
του πνευματικὴ φύσι. Ας ἐξα- 
κολουθήσωμε: 


Απο το Έπεοὀορπριη [ιε]απί 
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«Ἐγένετο ὁ πρῶτος ἄνθρωπος 
᾿Αδὰμ εἰς ψυχὴν ζῶσαν (ἀνθρώπινη 
ψυχή) ὁ ἔσχατος ᾿Αδὰμ εἰς πνεῦ: 
μα ζωοποιοῦν (μὲ τὸν Θεὸ ἐντός). 
᾿Αλλ᾽ οὐ πρῶτον τὸ πνευματικόν, 
ἀλλὰ τὸ ψυχικόν, ἔπειτα τὸ πνευ- 
ματικόν. Ὁ πρῶτος ἄνθρωπος ἐκ 
τῆς γῆς χοϊκός, ὁ δεύτερος ἄν- 
θρωπος ὁ Κύριος ἐξ οὐρανοῦ». 


Ἡ περικοπὴ αὐτὴ ἐξηγεῖ τὴν 
ἁτομικοποίησι τοῦ ἀνθρώπου ἀπὸ 
τὸ χατώτερο βασίλειο, τὴν πο- 
ρεία πρὸς τὴν ἐχδήλωσι τοῦ 
Θεοῦ. 3 αὐτὴν ὅμως τὴν οὐρά- 
για πορεία, τὴν μακρυὰ μετανά- 
στευσι τοῦ πνεύματος, ὑπάρχουν 
δύο μεγάλοι Διδάσκαλοι, ἡ Χαρὰ 
καὶ ὁ Ι]όνος. Εἶναι σὰν τὸν ἥλιο 
καὶ τὴ θροχή, ποὺ βοηθοῦν τὸ 
φυτὸ ν᾽ ἀναπτυχθῆ. Ἴσως δὲ δι: 
δασχόμεθα περισσότερα ἀπὸ τὸν 
Ιόνο. Ἡ Μπέἐζαντ ἔλεγε ὅτι 
προθύμως θὰ παρητεῖτο ἀπὸ ὅ- 
λες τὶς χαρές της, ἀλλὰ οὔτε ἀπὸ 
µία λύπη τής, διότι ἀπ᾿ αὐτὲς 
ἔμαθε τὰ περισσότερα. 

Ὁ Νόμος τῆς ᾿Ἀράσεως καὶ 
᾿Αντιδράσεως πολὺ ὡραῖα περι- 
γράφεται ἀπὸ τὸν Ι]αῦλο στὴν 
πρὸς Γαλάτας ἐπιστολή του: «Ὁ 
γὰρ πᾶς νόμοςν ἑνὶ λό- 
γῳ πληροῦται, ἐν τῷ ἀγαπήσεις 
τὸν πλησίον σου ὡς σεαυτόν». 
Καὶ «ὅ γὰρ ἐὰν... σπείρη ἄνθρω- 
πος, τοῦτο καὶ θερίσει». 


« 


ΙΛΙΣΟΣ 


- Θερισμὸς εἶναι ὁ Διδάσκαλος, - 
ἀνταμοιθὴ στὴν εὐποιῖα, διὰ πα- 
ροχῆς μεγαλυτέρων δυνατοτήτωγ, 
εἰς δὲ τὴν καχοποιῖα, περιορι- 
σμὸς καὶ πόνος. Εἶναι γνωστὰ. 
τὰ λόγια: «Ὃν γὰρ ἀγαπᾶ Κύ- 
ριος παιδεύει». “Η ὀρθὴ μετάφρα- 
σις εἶναι: «Αὐτὸν τὸν ὁποῖον ᾱ- 
γαπᾶ ὁ Κύριος, τὸν ἐξαγνίζει». 
"τσι γράφει (πρὸς Γαλάτας) ὁ 
]]αῦλος: 9 

«Τίς γὰρ ἐστιν υἱὸς ὅν οὐ παι- 
δεύει πατήρ; εἰ δὲ χωρὶς ἐστε παι- 
δείας... ἄρα νόθοι ἔστε καὶ οὐχ 
υἱοί. Οὐ πολλῷ μᾶλλον ὑποταγη- 
σόμεθα τῷ Πατρὶ τῶν πνευμάτων: 
καὶ ζήσομεν; Οἱ μὲν γὰρ πρὸς 
ὀλίγας ἡμέοας κατὰ τὸ δοκοῦν 
αὐτοῖς ἐπαίδευον, ὁ δὲ ἐπὶ τὸ συμ- 
φέοον, εἰς τὸ μεταλαβεῖν τῆς ἁγι- 
ότητος αὐτοῦ... Διὸ τὰς παρειµέ- 


νας χεῖρας καὶ τὰ παραλελυμένα 


γόνατα ἀνορθώσατε, καὶ τροχιὰς. 
ὀρθὰς ποιήσατε τοῖς ποσὶν ὑμῶν, 
ἵνα μὴ τὸ χωλὸν ἐκτραπῇ, ἰαθῇ δὲ’ 
μᾶλλον». 

«Ολόχληρο θιθλίρ θὰ μποροῦσε 
νὰ γραφῇ πάνω σ᾽ αὐτὸ τὸ θέμα. 
Τὸ συμπέρασμα εἶναι ὅτι τὰ. 
πάντα ἐργάζονται ὁμοῦ γιὰ τὸ 
χαλό, καὶ ὅτι ποτέ, μὰ ποτέ, δὲν: 
θὰ πρέπει νὰ ἀφήνουμε τοὺς ἔαυ- 
τούς- µας νὰ εἶναι θλιμμένοι, 
δύστροποι καὶ ἀπελπισμένοι. “Ὁ 
ποιητὴς μὲ τὸ: ἡρωϊκὸ πνεῦμα 
Ῥόμπερι Μπράουνιγκ ἔγραφε: 


«Ἐκεῖνος ποὺ δὲν ἔστρεψε τὰ νῶτα του ποτέ, 
βαδίζοντας μὲ τὸ στῆθος του μπροστά, 

Τὄξερε πὼς τὰ σύννεφα θὰ φέρουνε βροχή, 
Οὔτε ἀμφιβολία εἶχε πὼς οἱ δίκαιοι ἡττῶνται 


καὶ θριαμβεύουν οἱ κακοί. 


“Όμως χρειάζεται νὰ πέσουµε γιὰ ν᾽ ἀνυψωθοῦμε, 
Νὰ ἡττηθοῦμε γιὰ νὰ πολεμᾶμε καλύτερα, 
Νὰ κοιμηθοῦμε γιὰ ν᾽ ἀφυπνισθοῦμε». 


ΣΤΕΦΑΆΝ ΤΣΒΑΊΧ 


ςὰ μα 


ταῦ μιά ερίδελφοῦ 


. Ἡ περίφημη ᾿Ινδικὴ Ἱστορία 
σὲ μετάφραση Τ. Κοντοστάνου 
-συμπυκνωμένη γιὰ τὸν «ΙΛΙΣΟ» 
ἀπὸ τὸν ΙΙ. Μελισσαρόπουλο 
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ΡΙΝ ΚΑΤΕΒΗ στὴ γῆ ὁ μεγά- 
λος Βούδδας, ζοῦσε στὴ χώρα 
τῶν Μπιρβάχων ὁ εὐγενὴς Βιράτα, 
ποὺ τὸν ὠνόμχζαν «ἀστραπὴ τοῦ 
σπαθιοῦ» γιατὶ ἧταν γενναῖος πο- 
λεμιστής. Τὸ μέτωπό του ἦταν φω: 
τεινὸ καὶ τὰ μάτια του ὀρθάνοι- 
χτα μπροστὰ στὰ προβλήματα τῶν 
ἀνθρώπων. Ποτὲ δὲν εἶδαν τὸ χέρι 
του νὰ σφίγγεται σὲ γροθιὰ μὲ 
κακία καὶ ποτὲ δὲν τὸν ἄκουσαν 
νὰ μιλάει θυμωμένα. Ὑπηρετοῦσε 
πιστὰ τὸ βασιλιά, καὶ οἱ δοῦλοι 
του τὸν ὑπηρετοῦσαν μὲ σεβασμό. 
᾿Αλλὰ ἔγινε μιὰ ἐπανάσταση στὴ 
χώρα τῶν Μπιρβάχων. Ὁ γυναικά- 
δελφος τοῦ βασιλιᾶ πῆρε μὲ τὸ 
μέρος του τοὺς καλύτερους πολε- 
μιστὲς κ᾿ ἔπεισε τοὺς ἱερεῖς νὰ τοῦ 
φέρουν τοὺς ἱεροὺς ἐρωδιούς, ποὺ 
ἣ κατοχή τους ἦταν τὸ γνώρισμα 
τῆς ἐξουσίας. Ὃ Βασιλιὰς ἔνιωπε 
τὸ θρόνο του νὰ κινδυνεύει. Διέ- 
ταξε νὰ χτυποῦν ἀδιάκοπα τὰ χάλ- 
κινα σήμαντρα, γιὰ νὰ μεζέψει 
τοὺς πολεμιστὲς ποὺ τοῦ ἔμεναν 
πιστοί. ᾿Αλλ᾽ ἦοθαν λίγοι. 'Ἡ κλο- 
πὴ τῶν ἱερῶν ἐρωδιῶν ἔκαιε τοὺς 
περισσότερους νὰ δειλιάσουν. Τό- 
τε ὁ βασιλιὰς κατέφυγε στὸ Βιρά- 
τα, ὁ ὁποῖος τοῦ εἶχε στείλει μή- 
νυμα ἀφοσιώσεως, καὶ τὸν παρεκά- 
λεσε ν᾽ ἀναλάβει τὸν ἀγῶνα ἐναν- 
τίον τῶν στασιαστῶν. 

Ὁ Βιράτα δέχτηκε τὴν ἐντολή, 
μάζεψε τὰ παιδιά του. καὶ τοὺς 
δούλους του, καὶ μαζὶ μὲ τοὺς λί- 
γους πιστοὺς τοῦ βασιλιᾶ ξεκίνη- 
σε νὰ χτυπήσει τοὺς ἐπαναστάτες, 
ποὺ ἧταν ξέγνοιαστα στρατοπεδευ- 
μένοι ἀπ᾽ τὴν ἄλλη ὄχθη ἑνὸς πο- 
ταμοῦ. Ὁ Βιράτα ἀπὸ μιὰ διάβασι 
τοῦ ποταμοῦ ποὺ μόνον αὐτὸς γνώ- 
ριζε, πέρασε τὴ νύχτα ἕναν-- ἕναν 
τοὺς πολεμιστές του, καὶ ἐνῶ οἱ ἐπα- 
ναστάτες κοιμόνταν ἥσυχοι στὶς 
σκηνές τους, ὁ Βιράτα μὲ τοὺς δι- 
κούς του πέσανε πάνωτους ξαφνικά, 
μέσα στὴ νύχτα, βάζοντας φωτιὰ 
στὶς σκηνὲς καὶ τρομάζοντας μ᾽ 
ἀναμένα δαδιὰ τὰ βουβάλια καὶ 
τοὺς ἐλέφαντες, ποὺ μεγάλωναν 
τὸν πανικό. 

Ὃ Βιράτα τράβηξε στὴ σκηνὴ 


τοῦ ἀοχιεπαναστάτη καὶ πρὶν ἀκό- 
µη ξυπνήσουν οἱ ἀποκοιμισμένοι, 
σκότωσε τέσσερις στὸ σκοτάδι 
τῆς νύχτας. Ἔπειτα σιάθηκε στὴν 
εἴσοδο τῆς σκηνῆς γιὰ νὰ ἐμπο- 
δίσει νὰ μπεῖ κανένας καὶ νὰ πά- 
ρει τοὺς ἱεροὺς ἐλωδιούς, τὸ γνώ- 
ρισμα τῆς ἐξουσία-. Στὸ ἀναμετα- 
ξὺ οἱ δικοί του ἔσφαξαν καὶ κατε- 
δίωξαν τοὺς ἀγουροξυπνημένους 
ἐπαναστάτες. 

“Ὅταν ἡ ἡιέρα ἁτλώθηκε καὶ 
βγῆκε ματωμένος ὁ ἥλιος, οἱ ἐπα- 
ναστάτες εἶχαν νικηθεῖ. Ὁ Βιράτα 
ἔκανε στὸ ποτάκι τὴν ἱερὴ πλύση, 
καθάρισε τὰ χέρια του ἀπ᾽ τὸ αἷ- 
μα, καὶ προσευχήϑηκε μπροστὰ στὸ 
φωτερὸ μάτι τοῦ Θεοῦ, ποὺ εἶναι 
ὁ ἥλιος. "Ἔπειτα γύρισε στὴ σκηνὴ 
τοῦ ἀρχιεπαναστάτη νὰ δεῖ τὰ κα- 
τορθώματα τῆς νύχτας. Εἶδε τὸ 
γυναικάδελφο τοῦ βασιλιᾶ καὶ δυὸ 

ἄλλους ἀπ᾽ τοὺς φίλους του μὲ 
σχισ,ιένα τὰ κεφάλια, καὶ τὸν τέ- 
ταρτο πεσµένο μπρούμητα, μὲ κρυ- 
μένο τὸ πρόσωπο. Ἔσκυψε καὶ 
τοῦ γύρισε τὸ κεφάλι νὰ δεῖ ποιὸς 
ἦταν. ᾿Αλλὰ σκοτείνιασαν τὰ μά- 
τια του. ᾿Αναγνώρισε στὸ πρόσω- 
πο τοῦ σκοτωιένου τὸ μεγαλύ- 
τερό του ἀδελφό, ποὺ’ τὸν εἶχε 
σκοτώσει μὲ τὸ ἴδιο του τὸ χέρι 
στὸ σκοτάϑι τῆς νύχτας, χωρὶς 
νὰ ξέρει ποιὸς ἦταν, γιατὶ βρι- 
σκόταν μὲ τοὺς ἐπαναστάτες, χω- 
ρὶς αὐτὸς νὰ τὸ γνωρίζει. Τὰ 
μάτια τοῦ σκοτωμένου τὸν κοί- 
ταζαν ὀρθάνοιχτα, χωρὶς βέβαια νὰ 
τὸν βλέπουν, ἀκίνητα καὶ μαῦρα. 
Ἢ ἀνάσα τοῦ. Βιράτα ἔγινε μικρή 
--μικρή, καὶ δὲν μποροῦσε πιὰ νὰ 
κοιτάξει τὸ πρόσωπο τοῦ σκοτω- 
μένου του ἀδελφοῦ, γιατὶ ἔβλεπε 
τ᾽ ἀκίνητα μάτια του νὰ τὸν κοι- 
τάζουν μὲ κατηγορία. 

Καὶ ἐνῶ οἱ πολεμιστές του τὸν 
ζητωκραύγαζαν φωνάζοντάς τον 
«ἀστραπὴ τοῦ σππϑιοῦ», ὁ Βιράτα 
κάθονταν σιωπηλὸς καὶ συλλογι- 
σμένος... Ἔπειτα πρόσταξε νὰ µα- 
ζέψουν ξῦλα γιὰ νὰ κάψουν τὰ 
πτώματα τῶν σκοτωμένων, κι᾽ ἔβα- 
λε μόνος του τὴ φωτιὰ στὰ ξῦλα. 
"Επειτα οἱ δοῦλοι ἔζεψχν τὸν πο- 


ΙΛΙΣΟΣ 99 


παμὸ μὲ γεφύρι καὶ ξεκίνησαν ὅλ οι 
πιαζί, μὲ τοὺς ἱεροὺς ἐρωδιούς, για 
τὸ γυρισμό. 

“Όταν ὁ Βιράτα ἔφτασε στὴ μέ- 
«ση τοῦ γεφυριοῦ, σταμάτησε, καὶ 
"γιὰ πολλὴ ὥρα κοίταζε τὸ νερὸ 
ποὺ ἔτρεχε κάτω ἀπὸ τὸ γεφύρι. 
"Ἔπειτα ἔβγαλε τὸ σπαθί του καὶ 
τὸ ἄφησε να γλυσιρήσει στα νερα 
-τοῦ ποταμοῦ. ᾿Απὸ τὶς δυὸ ὄχθες 
πέσανε στὸ νεοὸ δοῦλοι καὶ πολε- 
βιιστές, να βγάλουν τὸ σπαθὶ τοῦ 
«ἀρχηγοῦ, νομίζοντας πὼς τοῦ γλύ- 


ΜΙ κ) 


στρησε κατὰ λάθος, ἀλλ᾽ ὁ Βιράτα 
τοὺς εἶπε αὐστηρα ν᾽ ἁτοτραβη- 
χθοῦν, πέρασε τὸ γεφύρι μὲ ζαρω- 
μένο τὸ μέτωπο, καὶ δὲν ξαναμί: 
λησε σὲ κανένα στὶς μακρὲς ὧρες 
τῆς πορείας τοῦ γυρισμοῦ... 

Ὁ βασιλιάς, ὅταν εἶδε ἀπ᾽ τὸ 
παλατι του τὸ στρατὸ τοῦ Βιράτα 
ναπλησιαζει, βγῆκε σὲ προυπάντη- 
σή του, ἀγκάλιασε τὸν Βιράτα καὶ 
τοῦ προσέφερε για δῶρο ἕνα πολυ- 
τελέστατο σπαθί, ποὺ ἦταν φυλα- 
γμένο ἑπτὰ φορὲς ἑπτακόσια χρό- 


πσπώμμι 
μπητ) μια 
ΠΡ 


Στὸ σκοτάδι τῆς νύχτας εἶχε σκοτώσει τὸ μεγαλύτερό του ἀδελφό, 


ποὺ τὰ μάτια του τὸν χοίταζαν ὀρθάνοιχτα... 
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νια στὸ θησαυροφυλάκιο τῶν βα- 
σιλιάδων τῶν Μπιρβάχων. Δῶρο 
εὐγνωμοσύνης, καὶ σημάδι ὅτι θὰ 
ἦταν ὁ παντοτεινὸς ἀρχιστράτηγος 
τῶν πολεμιστῶν του. 

᾿Αλλ᾽ ὁ Βιράτα ἔσκυψε τὸ πρό- 
σωπο στὴ γῆ καὶ εἶπε: «"Αφησε, 
βασιλιά µου, τὸ σπαθὶ νὰ μείνει 
στὸ θησαυροφυλάκιο, γιατὶ ἔκαμα 
ὅρκο νὰ μὴν ξαναπιάσω πιὰ σπαθί, 
ἀπὸ τότε ποὺ σκότωσα τὸν ἀδελ- 
φό µου τὸν μονάκριβο, ποὺ παίζα- 
µε μαζὶ μὲ τὰ χώματα». 

Σαστισμένος τὸν κοίταξε ὁ βα: 
σιλιὰς καὶ τοῦ εἶπε: «Τότε, καὶ 
χωρἰς σπαθί, ἂς εἶσαι ὁ ἀρχηγὸς 
τῶν πολεμιστῶν μου καὶ πάρε τὴ 
ζώνη µου καὶ τὸ ἄλογό µου, γιὰ 
γνώρισμα τῆς ἐξουσίας ποὺ σοῦ 
δίνω». 

᾿Αλλ᾽ ὁ Βιράτα ἔσκυψε ἄλλη μιὰ 
φορὰ τὸ πρόσωπό του στὴ γῆ, κι 
ἀποκρίθηκε: 

«Ὁ ᾿Αθέατος μοῦ. ἔστειλε. ἕνα 
σημάδι, ποὺ ἡ καρδιά µου τὸ ἕνιω- 
σε. Σκότωσα τὸν ἀδελφό µου, γιὰ 
νὰ μάθω ὅτι καθένας ποὺ σκοτώνει 
ἕναν ἄνθρωπο, σκοτώνει τὸν ἀδελ- 
φό του. Δὲν μπορῶ νὰ εἶμαι ἀρ- 
χηγὸς στὸν πόλεμο. "Οποιος παίρ- 
νει μέρος στὴν ἁμαρτία τοῦ φόνου, 
εἶναι κι᾽ ὁ ἴδιος πεθαμένος. Δὲ 
θέλω νὰ σκορπίζω φόβο καὶ προ- 
τιμῶ νὰ φάω τὸ ψωμὶ τοῦ ζητιὰ- 
νου, παρὰ νὰ κἁμω τὸ ἀντίθετο 
ἀπὸ κεῖνο. ποὺ ἔνιωσα γιὰ σωστό. 
Ἡ ζωὴ εἶναι πολὺ μικρὴ μέσα 
στὴν αἰώνια ἀλλαγή. "Ας ζήσω τὸ 
μερδικό µου σὰν δίκαιος ἄνθρω- 
πος». 

Τὸ πρόσωπο τοῦ. βασιλιᾶ σκο- 
τείνιασε, καὶ μιὰ βουβὴ ἡσυχία τρό- 
μου ἁπλώθηκε, γιατὶ ποτὲ δὲν ἜΤ 
ἀκουστεῖ ἕνας πολεμιστὴς ν᾿ ἀπο- 
κηρύσσει ιὸν πόλεμο, κ᾿ ἕνας ἄρ- 
χοντας νὰ μὴ δέχεται τὰ δῶρα 
ποὺ τοῦ ἔδινε ὁ βασιλιάς του. 
᾿Αλλ᾽ ὁ βασιλιὰς κοίταξε τοὺς ἱς- 
ροὺς ἐρωδιοὺς ποὺ τοῦ εἶχε ξανα- 
φέρει ὁ Βιράτα, καὶ εἶπε: 

«Σὲ γνώρισα πάντοτε παλληκάρι 
μπροστὰ στοὺς ἐχθρούς, καὶ τὸν 
πιὸ δίκαιο ἀνάμεσα στοὺς φίλους 
μου. ᾿Αφοῦ εἶναι ἀπαραίτητο νὰ 
σὲ στερηθῶ στὸν πόλεμο, δὲν μπο- 
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ρεῖς νὰ μοῦ λείψεις ἀπὸ τὴν ὑπη- 
ρεσία µου. Θὰ εἶσαι ὁ ἀνώτερος: 
ἀπὸ τοὺς δικαστές, καὶ θὰ δικάζεις; 
στὸ παλάτι, γιὰ νὰ προστατεύεται 
ἡ ἀλήθεια καὶ νὰ φυλάγεται τὸ 
δίκαιο στὴ χώρα μου». 

Ἔτσι ὁ Βιράτα ἔγινε ὁ ἀνώτα- 
τος δικαστὴς καὶ δίκαζε ἀπ᾿ τὴν: 
ὥρα ποὺ ἔβγαινε ὁ ἥλιος μέχρι. 
τὴν ὥρα ποὺ βασίλευε. ᾿Αλλὰ ἡ, 
κρίση του ἔμοιαζε μὲ ζυγαριά, ποὺ 
ἀμφιταλαντεύεται πολλὴν ὥρα 
πρὶν δείξει τὸ σωστὸ βάρος. ΄Π. 
ματιὰ του ἔμπαινε καθαρὴ στὴν 
ψυχὴ τοῦ κατηγορουμένου, καὶ πο- 
τὲ δὲν ἔβγαζε ἀπόφαση τὴν ἴδια- 
μέρα, γιατὶ ἄφηνε πάντα τὸ ψυχρὸ 
διάστημα τῆς νύχτας νὰ κρίνει. Καὶ. 
οἱ δικοί του τὸν ἄκουγαν νὰ βη- 
ματίζει τὴν αὐγὴ στὴν ταράτσα 
τοῦ σπιιιοῦ, καὶ νὰ συλλογίζεται. 
γιὰ τὸ δίκηο καὶ τὸ ἄδικο. | 

Καὶ πρὶν ἀπαγγείλει τὴν ἀπόφα- 
σή του, βύθιζε τὰ χέρια καὶ τό. 
πρόσωπο στὸ κρῦο νερό, γιὰ νάναι 
ἡ. ἀπόφασή του: καθαρὴ ἀπ᾽ τὴ 
ζέστη. τοῦ πάθους. ᾿Αφοῦ ἀνήγγελ- 
λε τὴν ἀπόφασή του, ρωτοῦσε τὸν: 
καταδικασμένον μήπως ἔσφαλε 
στὴν κρίση του. Καὶ ποτὲ κανένας, 
δὲ βρέθηκε νὰ παραπονεθεῖ, κρί- 
νοντας ἄδικη τὴν ἀπόφασή του. 
᾽Αλλ᾽ οὔτε. γιὰ τὸ μεγαλύτερο 
ἔγκλημα δὲν ἐπέβαλε ποτὲ ὃ Βι- 
ῥάτα καταδίκη σὲ θάνατο. Οἱ πέ- 
τρες στὸ µέρος τῶν ἐκτελέσεων, 
ποὺ ἦταν ἄλλοτε μαῦρες ἀπ᾿ τὸ 
πηγμένο αἷμα τῶν καταδικασμέ- 
νῶν, εἶχαν τώρα.ξασπρίσει ἀπὸ τὴ: 
βροχὴ καὶ τὸν. ἥλιο, κι᾽ ὅμως τὰ 
ἐγκλήματα. δὲν ἔγιναν περισσότερα 
ἀπὸ ἄλλοτε στὴ χώρα τῶν Μπιρ- 
βάχων. Ἢ φήμη του σὰν δίκαιου: 
ἀνθρώπου καὶ δικαστῆ μεγάλωνε, 
κι᾿ ὁ κόσμος ξέχασε τὸ παλιό του 
ὄνομα «ἀστραπὴ τοῦ σπαθιοῦ» καὶ 
τώρα τὸν ὠνόμαζαν ὅλοι «πηγὴ 
τῆς δικαιοσύνης». 


ΡΝ 
“Ἔξη χρόνια πέρασαν, ὅταν μιὰ 
μέρα μερικοὶ χωριάτες ἔφεραν στὸ 
Βιράτα ἕνα νεαρὸ ἄγριο ἀπ᾽ τὴ 
φυλὴ τῶν Καζάρων, ποὺ κατοικοῦ- 
σαν ψηλὰ στοὺς βράχους τῶν βοι»- 


ΙΛΙΣΟΣ 101 


"νῶν. Τὰ πόδια του ἦταν πληγωμέ- 
να ἀπ᾽ τὸ μακρὺ δρόμο, καὶ τὰ 
Ὕερά του χέρια δεμένα. Τὸν ἀνάγ- 
κασαν μὲ τὴ βία να γονατίσει 
µπροστα στὸ δικαστή, καὶ τὸν κα- 
τηγόρησαν πὼς ὁ κακος αὐτὸς 
«ἀγριάνθρωπος, ἐπειδὴ ἕνας χωρια 
νός τους ἀρνήθηκε να τοῦ δώσει 
τὴν κόρη του για γυναῖκα καὶ τὴν 
Έδωσε σ᾽ ἕναν ἔμπορο τοῦ κάμπου, 
"σκότωσε τὸν πατέρα καὶ τους τρεῖς 
γιούς του, κι᾽ ἀλλους ἕπτα ἀπὸ 
τοὺς ἀνθρώπους του, ποὺ ὁδηγοῦ- 
σαν τα ζῶα στὴ βοσκή "Ἔτσι ἕνδε- 
κα ἄνθρωποι σκοτώθηκαν ἀπὸ τὸν 
δεμενο κακοῦργο, ποὺ ἔπρεπε τώ- 
ρα νὰ πληρώσει γιὰ τα κρίματά 
που 

Ὁ Βιράτα ρώτησε τὸν κατηγο- 
ρούμενο. 

--Εἶναι ἀλήθεια αὐτὰ ποὺ λένε; 

-- Ποιός εἶσαι σύ; Μήπως εἶσαι 
-ὃ βασιλιάς; 

"Οχι, εἶμαι ὁ Βιράτα, ὁ δοῦ- 
λος του καὶ δοῦλος τοῦ δικαίου, 
ποὺ φροντίζω νὰ τιμωρεῖται τὸ 

ἄδικο καὶ να χωρίζω τὴν ἀλήθεια 
«ἀπ᾽ τὸ ψέμα. 

(9) δεμένος σώπασε κάμποσην 
ὥρα. ᾿Επειτα εἶπε αὐστηρά: 

-- Γῶς μπορεῖς νὰ ξερεις ποιό 
εἶναι ἀλήθεια καὶ ποιό εἶναι ψέμα, 
ἀπὸ μακριά, ἀφοῦ ὅσα ξέρεις τὰ 
«ξέρεις ἀπ᾿ τὰ λόγια τῶν ἀνθρώπων; 

Ὁ Βιράτα ἀποκρίθηκε: 


--Στὰ λόγια τους, ἂς -ἀπαντή- 
“σουν τὰ λόγια σου, γιὰ νὰ µπορέ- 
-σω νὰ καταλάβω τὴν ἀλήθεια. 

Ὁ δεμένος σήκωσε τους ὤμους 
μὲ περιφρόνηση: 

-- Δὲν ἀπαντῶ σ᾽ αὐτούς. Πῶς 
μπορεῖς νὰ ξέρεις τὶ ἔκαμα, ἀφοῦ 
ἐγὼ ὁ ἴδιος δὲν ξέρω τί κάνουν 
τὰ χέρια μου, ὅταν μὲ κυριεύει ὃ 
«θυμός: Καλὰ ἔκαμα σ᾽ αὐτὸν ποὺ 
πούλησε τὴν κόρη του γιὰ χρήμα- 
τα καλὰ ἔκαμα στοὺς γιούς του 
καὶ στοὺς δούλους του. ᾿Ας μὲ 
καιηγοροῦν ὅσο θέλουν. Τοὺς πε- 
«ριφρονῶ κι᾽ αὐτούς, καὶ τὴ δική 
σου ἀπόφαση. 

Ὅ φρουρὸς τοῦ δικαστηρίου σή- 
κωσε τὸ ἀγκαθωτὸ μπαστοῦνι του 
"νὰ χτυπήσει τὸν ἀσεβῆ ὑβριστή, 
“ἀλλ᾽ ὁ. Βιράτα καθησύχασε τὸ φρου- 


ρὸ καὶ ξαναρώτησε ἥσυχα τὸν κα- 
τηγορουµενο. Αὐτὸς ὅμως ἔσφιξε 
τὰ δόντια καὶ εἶπε: 

-- Πῶς θέλεις να ξέρης τὴν ἁλή- 
θεια ἀπὸ τὰ λόγια, τῶν ἀλλωνῶν, 

Ὁ ἥλιος εἶχε φτάσει στὸ µεσου: 
ράνημα. Θ Βιράτα θέλησε να πάει 
σπίτι του καὶ να βγάλει τὴν ἀπό- 
φαση τὴν ἄλλη µέρα, ὅπως τὸ συ- 
νήθιζε, ἀλλ᾽ οἱ κατήγοροι διαµαρ- 
τυρήθηκαν. «᾿Αφέντη - εἶπαν, 
πτὰ μέοες ταξιδέψαμε γιὰ να σὲ 
δοῦμε, κ᾿ ἄλλες ἕπτα θέλουμε για 
να ξαναγυρίσουµε στὸ χωριό µας, 
Δὲν μποροῦμε νὰ Περιμένουμε, 
γιατὶ τὰ ζῶα θὰ ψοφήσουν ἀπό- 


τιστα, καὶ τὸ χωράφι ζητάει τ᾽ 
ἀλέτρι µας. ᾿Αφέντη, σὲ ἱκετεύ- 
ουµε, βγάλε τὴν ἀπόφασή σου». 


ὍὉ Βιοάτα ξανακάθησε συλλογι- 
σμένος. Ποτέ του δὲν εἶχε τόσο 
δυσκολευτεῖ, γιατὶ ποτὲ δὲν τοῦ 
ἔτυχε κατηγορούμενος να μὴ ζη- 
τάει χάρη καὶ νὰ μὴν ὑπερασπίζε- 
ται τον ἑαυτό του. Συλλογιζόταν, 
και οἱ. ἴσκιοι µάκραιναν, ὅσο περ- 
νοῦσαν οἱ ὥρες .. 

"Έπειτα σηκώθηκε, πῆγε στὴ 
βρύση, ἔπλυνε τὸ πρόσωπο καὶ τὰ 
χέρια του μὲ κρῦο νερό, καὶ εἶπε: 

«Εἴθε ἣ ἀπόφαση ποὺ θὰ βγάλω 
νὰ εἶναι δίκαιη. Ἔνδεκα ζωντα- 
νοὺς ἔδιωξε ἀπ᾽ τὸ ζεστὸ σῶμα 
τους. “Ἕνα χρόνο χρειάζεται νὰ 
ὡριμάσει ἡ ζωὴ τοῦ ἀνθρώπου 
στὸν κόλπο τῆς μάνας του. "Ας 
μείνει, λοιπόν, κλεισμένος στὸ 
σκοτάδι τῆς γῆς ἀπὸ ἕνα χρόνο 
γιὰ καθέναν ποὺ σκότωσε. Μ᾽ ἐπει- 
δὴ ἔκαμε νὰ τρέξει αἷμα ἕνδεκα 
φορὲς ἀπὸ σῶμα ἀνθρώπου, ἂς µα- 
στιγωθεῖ μὲ τὸ βούρδουλα ἕνδεκα 
φορὲς. τὸ χρόνο. ᾿Αλλὰ νὰ μὴν 
πληρώσει μὲ τὴ ζωή του, γιατὶ ἡ 
ζωὴ εἶναι ἀπ᾽ τοὺς θεοὺς δοσμένη, 
κι’ ὁ ἄνθρωπος δὲν ἔχει δικαίωμα 
νὰ ἐγγίξει τὰ θεῖα. Εἴθε ἡ ἀπόφα- 
ση ποὺ ἔβγαλα νὰ εἶναι δίκαιη!» 

"Ἔπειτα γύρισε στὸν καταδικα- 
σμένον: "Αν ὑπάρχει λάθος στὴν 
ἀπόφασή μου, τότε μπροστὰ στὸν 
Αἰώνιο νὰ κατηγορήσεις ὄχι ἐμέ- 
να, ἀλλὰ τὴ σιωπή σου. Ἤθελα 
νὰ εἶμαι ἐπιεικὴς μαζί σου». ᾿Αλλ’ 
ὁ δεμένος φώναξε: 
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--Δὲ μοῦ χρειάζεται ἡ ἐπιείκειά 
σου, ἀφοῦ μοῦ παίρνεις τὴ ζωή. 

--Δὲ σοῦ παίρνω τὴ ζωή. 

--Μοῦ παίρνεις τὴ ζωή, καὶ μοῦ 
Ἣν παίρνεις μὲ μεγαλύτερη σκλη- 
ρότητα ἀπὸ μᾶς, ποὺ μᾶς ὀνομά- 
ζετε ἄγριους. Γιατί δὲ μὲ σκοτώ- 
νεις; ᾿Εγὼ σκότωσα. "Ανθρωπο μὲ 
ἄνθρωπο. ᾿Αλλὰ σὺ δικάζεις νὰ μὲ 
θάψουνε σὰν ψοφίμι στὸ σκοτάδι 
τῆς γῆς νὰ σαπίσω μὲ τὰ χρόνια. 
Κι αὐτὸ γιατὶ ἡ καρδιά σου 
δειλιάζει μπροστὰ στὸ αἷμα. Αὐ- 
θαιρεσία εἶναι ὁ νόμος σου καὶ 
τυραννία ἡ ἀπόφασή σου. Σκότω- 
σέ με, ἀφοῦ σκότωσα. 

--Ἐμέτρησα μὲ δικαιοσύνη. τὴν 
τιμωρία σου. 

--'Ἐμέτρησες μὲ δικαιοσύνη; ᾿Αλ- 
λὰ ποῦ εἶναι τὸ µέτρο σου, ἐσὺ 
δικαστή, ποῦ εἶναι τὸ μέτρο ποὺ 
μετρᾶς; Ποιός σὲ ἔχει ποτὲ χτὐπή- 
σει μὲ τὸ βούρδουλα, γιὰ νὰ ξέ- 
ρεις τὶ εἶναι βουρδουλιά; Πῶς. µε- 
τρᾶς τὰ χρόνια μὲ τὰ δάχτυλα, σὰ 
νὰ ἦταν τὸ ἴδιο οἱ ὥρες, στὸ φῶς 
τῆς ἡμέρας. καὶ οἱ ὧρες στὸ σκο- 
τάδι τῆς γῆς; Ἔχεις καθήσει στὴ 
φυλακή, γιὰ νὰ ξέρεις πόσες φορὲς 
μοῦ παίρνεις τὴν ἄνοιξη ἀπ᾽ τὴ 
ζωή µου; Τίποτα δὲν, ξέρεις, καὶ 
καθόλου δίκαιος δὲν εἶσαι γιατὶ 
μονάχα ὅποιος νοιώθει τὴ βουρ- 
δουλιά ξέρει τὶ θὰ πεῖ, κι᾽ ὄχι ὅ- 
ποιος τὴ. διατάζει. 

Πάλι θέλησαν νὰ τὸν χτυπήσουν 
οἱ φύλακες,. ἀλλ᾽ ὁ Βιράτα τοὺς 
ἐμπόδισε καὶ ψιθύρισε: «Δὲν µπο- 
ρῶ νὰ χαλάσω τὴν ἀπόφαση ποὺ 
βγῆκε. Εἴθε νὰ ἧταν δίκαιη». 

᾿Αλλ᾽ ὅταν ἀντίκρυσε τὰ μάτια 
τοῦ καταδικασμένου, ποὺ τὸν κοι- 
τοῦσαν ἀκίνητα καὶ κακά, μιὰ άνα- 
τριχίλα πέρασε ἀπ᾽ τὴν καρδιά του, 
γιατὶ τὰ ἔνιωσε νὰ μοιάζουν μὲ 
τὰ μάτια τοῦ σκοτωμένου του ἆ- 
δελφοῦ... 

Ἐκεῖνο τὸ βράδυ ὁ Ειράτα δὲ 
μίλησε σὲ ἄνθρωπο. Ἢ ματιὰ τοῦ 
καταδικασμένου τοῦ τρυποῦσε τὴν 
ψυχή σὰ φλογισμένο βέλος. Καὶ 
οἱ δικοί του τὸν ἄκουγαν ὅλη 
νύχτα νὰ βηματίζει στὴν ταράτσα, 
ὥς που ἡ αὐγὴ πρόβαλε κόκκινη 
μέσα ἀπὸ τὶς φοινικιές. 


Στὴν ἱερὴ λίμνη πῆρε ὁ Βιράτος 
τὸ πρωϊνό του λουτρό, προσευχή-- 
θηκε, καὶ γύρισε σπίτι. Φόρεσε τὸ: 
κίτρινο--ἱερατικό του φόρεμα, κι” 
ἀμίλητος πάντα, πῆγε στὸ παλάτε. 
τοῦ βασιλιᾶ, καὶ τοῦ εἶπε: 

--Μὲ διώρισες ἀνώτατο δικαστή. 
Ἑφτὰ χρόνια δικάζω, καὶ δὲν ξέρω» 
ἂν ἔχω δικάσει δίκαια ἢ ἄδικα. 
Χάρισέ µου ἕνα φεγγάρι ἡσυχία, 
γιὰ ν᾿ ἀκολουθήσω κάποιο δρόμο 
πρὸς τὴν ἀλήθεια. Καὶ δός μου: 
τὴν ἄδεια νὰ μὴ μιλήσω γι αὐτὸ 
τὸ δρόμο, οὔτε σὲ σένα, οὔτε σὲ: 
κανέναν ἄλλον. Θέλω νὰ μὴν ἁδι- 
κήσω κανέναν καὶ νὰ ζήσω χωρὶς. 
ἁμαρτία πάνω στὴ γῆ. 

Ὁ βασιλιὰς ἀπήντησε: Τὸ βασί- 
λειό µου θὰ εἶναι φτωχὸ ἀπὸ δι- 
καιοσύνη αὐτὸ τὸ φεγγάρι, ἀλλὰ: 
δὲ σὲ ρωτῶ γιὰ τὸ δρόμο σου. Εἴ- 
θε νὰ σὲ ὁδηγήσει πρὸς τὴν ᾿Αλή-- 
θεια. 

Ὁ Ειράτα γύρισε σπίτι του, φώ- 
ναξε τὴ γυναῖκα του καὶ τὰ παι- 
διά του; καὶ τοὺς εἶπε ὅτι δὲ θὰ 
τὸν ξαναδοῦν ἕνα ὀλόκληρο φεγ- 
γάρι καὶ νὰ μὴ τὸν ρωτήσουν ποῦ» 
πάει. Ἔπειια ἔβγαλε τὸ κίτρινο. 
φόρεμα, προσευχήθηκε μπροστὰ 
στὸ βωμὸ τοῦ Θεοῦ μὲ τὶς χίλιες, 
μορφές, κι᾿ ἔγραψε ἕνα γράμμα. 

“Ὅταν. νύχτωσε ἔφυγε ἀπ᾽ τὸ σπίτε. 
καὶ πῆγε ἔξω ἀπ᾽ τὴν πόλη, στὸ 
βράχο ποὺ ῆταν οἱ φυλακές. Χτύ- 
πησε τὴν πόρτα τοῦ θυρωροῦ, ὁ- 
ὁποῖος. σηκώθηκε ἀπ᾽ τὴν ψάθα 
του καὶ ρώτησε ποιὸς τὸν ζητάει. 

--Εἶμαι ὁ Βιράτα, ὁ ἀνώτατος, 
δικαστής. Θέλω νὰ δῶ τὸν κατάδι- 
κο ποὺ φέρανε χτές. 

--Εἶναι κλεισμένος στὸ βάθοας 
ἀφέντη, στὸ πιὸ χαμηλὸ διαμέρι- 
σμα, στὸ σκοτάδι. Θέλεις νὰ σὲ. 
ὁδηγήσω, ἀφέντη; 

--"Οχι, ξέρω τὸ διαμέρισμα. Δός. 
μου τὸ κλειδί, καὶ ἡσύχασε. Τὸ 
πρωῖ θὰ βρεῖς τὸ κλειδὶ μπροστὰ 
στὴν πόρτα σου. Καὶ μὴν πεῖς σὲ 
κανέναν ὅτι μὲ εἶδες. 

Ὁ θυρωρὸς ἔσκυψε μὲ σεβασμὸ 
καὶ τοῦ ἔδωσε τὸ κλειδὶ κι᾽ ἕνα. 
φανάρι, Ὁ Βιράτα ἄνοιξε τὴ μεγά- 
λη χάλκινη πόρτα, καὶ κατέβηκε. 
στὸ βάθος τῆς φυλακῆς. "Ανοιξε. 
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τὸ κελλὶ τοῦ τελευταίου κατάδικου, 
κ᾿ ἔρριξε τὸ φᾶς τοῦ φαναριοῦ. 
Μιὰ ἁλυσσίδα ἀκούστηκε. 

--Μὲ ἀναγνωρίζεις; "ρώτησε ὁ 
Βιράτα. 

--Ναί, εἶσαι ἐκεῖνος ποὺ 
ἔβαλαν νὰ ἐξουσιάσει 
μου. 

--Δὲν ἐξουσιάζω κανέναν. Εἶμαι 
δοῦλος τοῦ βασιλιᾶ καὶ τῆς δικαι- 
οσύνης, καὶ ἦρθα νὰ τὴν ὑπηρετή- 
σω. ! 

Φιλύποπτα τὸν κοίταξε ὁ κατά- 
δικος. 

--Τί ζητᾶς ἀπὸ μένα; 

--Σὲ πλήγωσα μὲ τὰ λόγια µου, 
ἀλλὰ καὶ σὺ μὲ πλήγωσες μὲ τὰ 
δικά σου. Δὲν ξέρω ἂν ἦταν δίκαιη 
ἡ ἀπόφασή µου, ἀλλὰ τὰ λόγια σου 
εἶχαν μιὰν ἀλήθεια. Δὲν εἶναι σω- 
στὸ νὰ μετράει κανεὶς μ᾽ ἕνα µέ- 
τρο ποὺ δὲν τὸ ξέρει. "Πμουν ἄ- 
μαθος, καὶ θέλω νὰ μάθω. Θέλω νὰ 
μάθω νὰ εἶμαι δίκαιος, καὶ νὰ 
μπῶ χωρὶς ἁμαρτία στὴν αἰώνια 
ἀλλαγή. Θέλω νὰ μάθω σὲ τὶ σὲ 
καταδίκασα. Θέλω νὰ γνωρίσω τὸ 
δάγκωμα τοῦ βούρδουλα πάνω 
στὸ ἴδιο µου τὸ κορμί. Θέλω νὰ 
μπῶ στὴ θέση σου, γιὰ ἕνα φεγ- 
γάρι, γιὰ νὰ μάθω τὶ εἶναι αὐτὸ 
ποὺ λογάριασα γιὰ τιμωρία σου. 
"Ετσι θὰ μπορῶ νὰ βγάζω ἀποφά- 
σεις, ποὺ νὰ γνωρίζω τὸ βάρος 
τους. Στὸ ἀναμεταξύ, ἐσὺ θὰ εἶσαι 
ἐλεύθερος. Θὰ σοῦ δώσω τὸ κλειδὶ 
τῆς φυλακῆς, ποὺ θὰ σὲ ὁδηγήσει 
καὶ πάλι στὸ φῶς τῆς ἡμέρας, γιὰ 
ἕνα φεγγάρι. ᾿Αλλὰ θὰ μοῦ ὑπο- 
σχεθεῖς πὼς θὰ ξαναγυρίσεις. Ὃρ- 
κίσου µου στὸ Θεὸ μὲ. τὶς χίλιες 
μορφὲς καὶ τὴν ἄσπλαχνη Θεὰ τῆς 
ἐκδίκησης, ποὺ δὲν ἀφήνει κανέναν 
'ἀτιμώρητον, πὼς δὲ θὰ μιλήσεις σὲ 
κανέναν ὅλο αὐτὸ τὸ φεγγάρι. 
Κι’ ὅταν τὸ φεγγάρι τελειώσει, θὰ 
πᾶς αὐτὸ τὸ γράμμα στὸ βασιλιά, 
γιὰ νὰ μ᾽ ἐλευθερώσουν, καὶ νὰ 
δικάζω μὲ τὸ φῶς τῆς γνώσεως. 
Ὀρκίζεσαι νὰ τὸ κάμεις; 

-- Ὁρκίζομαι, εἶπε ὁ κατάδικος, 
κ’ ἔτρεμε ὁλόκληρος. 

Ὃ Βιράτα ἔλυσε τὴν ἀλυσσίδα 
κι᾽ ἔβγαλε τὸ ροῦχο του γιὰ νὰ τ᾽ 
ἀνταλλάξει μὲ τοῦ κατάδικου. Ἔ- 


τὸν 
τὴν τύχη 
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πειτα τοῦ ἔδωσε ἕνα ψαλίδι γιὰ 
νὰ τοῦ κόψει τὰ μαλλιὰ καὶ τὰ 
γένεια, ὥστε νὰ μὴν τὸν ἀναγνω- 
ρίσει κανένας, ὅταν θὰ τὸν χτυ- 
ποῦσαν μὲ τὸν βούρδουλα. Ὁ κα- 
τάδικος πῆρε τὸ ψαλίδι, ἀλλὰ τὸ 
χέρι του ἔτρεμε: 

--᾽Αφέντη, δὲν ἀνέχομαι νὰ ὑπο- 
φέρεις γιὰ μένα. Ἔχυσα ζεστὸ 
αἷμα μὲ τὸ χέρι µου. Δίκαιη ἧταν 


ἕξ π΄ τν ΝΣ 
| ΔΙ 


. ὃ Βιράτα ἄνοιξε τὸ χελλὶ τοῦ τε- 
λευταίου κατάδιχου... 
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ἡ ἀπόφασή σου. 

--Οὔτε σὺ μπορεῖς νὰ τὸ ἐκτι- 
μήσεις, οὔτε ἐγώ. ᾿Αλλὰ σὲ λίγο 
θὰ καταλάβω. Πήγαινε τώρα, ὅπως 
ὁρκίστηκες, κι᾽ ὅταν τελειώσει τὸ 
Φεγγάρι παρουσιάσου στὸ βασιλιὰ 
γιὰ νὰ μ᾽ ἐλευθερώσει. Τότε θὰ 
ξέρω. Πήγαινε! 

Ὁ φυλακισμένος ἔσκυψε καὶ φί- 
λησε τὴ γῆ κάτω ἀπ᾽ τὰ πόδια 
τοῦ Βιράτα. Βαρειὰ ἔκλεισε ἡ πόρ- 
τα τῆς φυλακῆς, καὶ τὸ σκοτάδι 
ἁπλώθηκε... 

Τὴν ἄλλη μέρα τὸ πρωΐ ὠδήγη- 
σαν τὸ Βιράτα, ποὺ κανένας δὲν 
τὸν ἀναγνώρισε, στὸν τόπο τῶν 
ἐκτελέσεων. “Οταν ὁ βοερὸς βούρ- 
δουλας ἔπεσε στὴ ράχη του, ὁ Βι- 
ράτα ξεφώνησε. "Επειτα ἔσφιξε τὰ 
δόντια. Ἔπειτα ὅλα σκοτείνιασαν 
μπροστά του, ἐνῶ ὁ βούρδουλας 
ἀνεβοκατέβαινε στὴ ράχτ του. 

Συνῆλθε ξαπλωμένος στὸ κελλί 
του. Ἢ πλάτη του πονοῦσε σά νὰ 
τὴν ἄγγιζαν ἀναμμένα κάρβουνα. 
Ἡ γυναῖκα τοῦ θυρωροῦ ἔστεκε 
δίπλα του καὶ τοῦ ἔπλενε. τὸ μέ- 
τωπο. Στὰ μάτια της διάβασε τὴ 
συμπόνια. 

Τὴν τρίτη μέρα ξαναγύρισε ἡ 
δύναμη τῆς σκέψεως. Κ᾽’ ἔνιωθε 
τὸ πέρασμα τῶν ὡρῶν ἀπ᾽ τὶς στα- 
λαγματιὲς ποὺ πέφτανε ἀπ᾽ τοὺς 
τοίχους καὶ χωρίζανε τὴ μεγάλη 
σιωπὴ σὲ πολλοὺς μικροὺς χρό- 
νους... 

Τὸ σκοτάδι τὸν τριγύριζε, ἀλλὰ 
μέσα του ξυπνοῦσε ἕνα φῶς. Ποτὲ 
ὁ νοῦς του δὲν ἦταν τόσο καθαρός. 
Μακριὰ ἀπ᾽ τὸν ἑαυτό του, μέσα 
στὸ σκοτάδι τῆς φυλακῆς, ἔνιωθε 
πιὸ δυνατὰ τὴ δύναμη τοῦ Θεοῦ 
μὲ τὶς χίλιες μορφές, κ᾿ ἔβλεπε 
τὸν ἑαυτό του νὰ περνάει ἀπ᾽ αὖ- 
τὲς τὶς μορφές, χωρὶς νὰ παραμέ- 
νει σὲ καμμιά, ἀπολυτρωμένος ἀπ᾽ 
τὴ δουλεία τῆς θέλησης, πεθαμένος 
μέσα στὴ ζωή, καὶ ζωντανὸς μέσα 
στὸ θάνατο. 

Δέκα--ὀχτὼ μέρες χάρηκε ὁ Βι- 
Ῥάτα τὸ θεϊκὸ μυστικὸ νᾶναι ἐ- 
λεύθερος ἀπὸ τὴν ἐπιθυμία καὶ λυ- 
τρωμένος ἀπὸ. τὴ θέληση. ᾿Αλλὰ 
τὴ δεκάτη--ἐνάτη νύχτα πετάχτη- 
κε τρομαγμένος. Μιὰ γήϊνη σκέψη 
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τοῦ τρυποῦσε τὸ μυαλό, σὰν ἀναμ- 
μένο βελόνι. Ὁ φόβος δάγκασε 
τὴν καρδιά του. "Αν ὁ φυλακισμέ- 
νος ἀπιστοῦσε στὸν ὅρκο του καὶ 
τὸν ἄφηνε γιὰ πάντα θαμμένον; Δὲν 
μποροῦσε πιὰ νά σκεφθῆ τὸ Θεὸ 
μὲ τὶς χίλιες μορφές, ἀλλὰ μόνο 
τὸν ἑαυτό του. Καὶ τὰ μάτια του 
διψοῦσαν γιὰ φῶς, τὰ πόδια του 
ζητοῦσαν νὰ τρέξουν, ἡ σκέψη του 
πετοῦσε στὴ γυναῖκα του, στὸ σπί- 
τι του καὶ στὰ παιδιά του. Τώρα 
οἱ σταλαγματιὲς τοῦ νεροῦ ἀργοῦ- 
σαν νὰ πέσουν ἀπ᾽ τοὺς τοίχους. 
Ἢ σκέψη ὅτι ὁ κατάδικος μπο- 
ροῦσε νά τὸν λησμονήσει, καὶ τό- 
τε θἄπρεπε νὰ σαπίσει στὰ ὑπό- 
γεια τῆς σιωπῆς, τὸν ἔκανε νὰ 
γυρίζει σὰν ἀγρίμι ἀνάμεσα στοὺς 
τοίχους τοῦ κελλιοῦ το». Καὶ τὰ 
μαλλιά του ἄσπρισαν ἀπὸ τὴν ἀγω- 
νία... 

᾿Αλλὰ τὴν εἰκοστή--ἐνάτη μέρα 
ἀκούστηκε θόρυβος ἔξω ἀπὸ τὸ 
κελλὶ τῆς φυλακῆς, ἡ βαρειὰ πόρτα 
ἄνοιξε, καὶ χύθηκε μέσα τὸ γλυκὸ 
φῶς. Ὁ βασιλιὰς στεκόταν ὁ ἴδιος 
ἀπ᾽ ἔξω, ἀγκάλιασε τὸ Βιράτα καὶ 
τοῦ εἶπε: « Ἡ πράξη σου εἶναι ἡ µε- 
γαλύιερη ἀπ᾿ ὅσες ἔχουν μαθευτῆ 
ἀπ᾽ τὰ βιβλία τῶν πατέρων µας. 
"Εβγα ἔξω νὰ δεῖ ὁ λαὸς ἕναν 
δίκαιο». 

Ὃ Βιράτα προχώρησε σά μεθυσμέ- 
νος, καὶ χρειάστηκε νὰ τὸν βοη- 
θήσουν οἱ δοῦλοι γιὰ νὰ μὴν πέ- 
σει. Καὶ. εἶπε: «Ἔσό, βασιλιά, μ 
ὠνόμασες δίκαιο. ᾿Αλλὰ ἐγὼ τῶρα 
ξέρω ὅτι καθένας ποὺ δικάζει, ᾱ- 
δικεῖ. ᾽Ακόμη βρίσκονται σ᾽ αὐτά 
τὰ κελλιὰ ἄνθρωποι ποὺ ὑποφέρουν 
ἀπὸ δικές μου ἀποφάσεις, καὶ μό- 
νον τώρα ξέρω τὶ ὑποφέρουν. Βα- 
σιλιά, ἐλευθέρωσέ µε ἀπὸ τὸ ἀξίω- 
μα τοῦ δικαστῆ, καὶ διῶξε τὸ λαὸ 
ἀπ᾽ τὸ πέρασμά µου, γιατὶ ντρέ- 
ποµαι τοὺς ἐπαίνους του. ᾿Αφησέ 
µε ἐλεύθερο, γιατὶ δὲν μπορῶ νὰ 
κρίνω γιὰ τὴ δικαιοσύνη. Κανένας 
δὲν μπορεῖ νά εἶναι ὁ κριτὴς τοῦ 
ἄλλου. ᾿Ανήκει στὸ Θεὸ νὰ τιµω- 
ρεῖ, κι ὄχι στοὺς ἀνθρώπους. Ἔ- 
γώ, θέλω πιὰ νά ζήσω τὴ ζωὴ χω- 
ρὶς ἁμαρτία». 


--"Ας εἶσαι ὄχι δικαστής, ἀλλὰ 
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σύμβουλος, γιὰ νὰ μὲ ὁδηγεῖ στὴν 
εἰρήνη καὶ στὸν πόλεμο, στοὺς 
φόρους καὶ στὴ διοίκηση. 

--Μὴ μοῦ δίνεις δύναμη, βασι- 
λιά, γιατὶ ἡ δύναμη ὁδηγεῖ στὴ 
δράση, καὶ ποιὰ δράση εἶναι᾽ δί- 
καιη καὶ δὲν ἀντιβαίνει στὸ πεπρω- 
μένο; "Αν σὲ συμβουλεύσω πόλε- 
μο, θὰ σπείρω τὸ θάνατο, κι ὅ,τι 
κι’ ἂν πῶ φυτρώνει σὲ πράξεις καὶ 
κάθε πρἀξη γεννάει ἄλλες συνέ- 
πειες. Δίκαιος μπορεῖ νὰ εἶναι µο- 
νάχα ἐκεῖνος ποὺ δὲν ἐπηρεάζει 
τὴν τύχη τῶν ἄλλων καὶ ποὺ ζεῖ 
μονάχος του. "Αφησέ µε νὰ ζήσω 
εἰρηνικὰ στὸ σπίτι μου, ϑυσιάζον: 
τας στοὺς Θεούς, γιὰ νὰ μείνω 
καθαρὸς. ἀπὸ τὴν ἁμαρτία. 

"Ἔτσι ἔγινε, κι᾽ ὁ Βιοάτα γύρισε 
"σπίτι του ἐλεύθερος ἀπὸ κάθε ἀξί- 
ωμα. Ρουφοῦσε τὸν γλυκὸν ἀέρα 
τοῦ ἥλιου, καὶ ἡ ψυχή του ἧταν 
Ἑλαφρά καὶ χχρούμτνη, γιατὶ δὲν 
ἐνοχλοῦσε μ᾽ ἐχθρικὴ σκέψη καμ᾿ 
μιὰ ἀπ’ τὶς χίλιες μορφὲς τοῦ ἀθέ- 
ατου Θεοῦ. Διάβαζε τὰ βιβλία 
τῆς σοφίας κι᾽ ἀσκοῦσε τὸν ἑαυτό 
του στὸ στοχασμό, προσπαθώντας 
'νὰ μπάσει τὴν ᾿Αγάπη στὸ πνεῦ- 
μα του. Κι’ ὅλοι τὸν ἀγαποῦσαν 
περισσότερο ἀπὸ ποτέ, καὶ ἧταν 
«ἐπιεικὴς καὶ φιλεύσπλαχνος. Καὶ 
δὲν τὸν ὠνόμαζαν πιά, οὔτε «ἆ- 
στραπὴ τοῦ σπαθιοῦ», οὔτε «πηγὴ 
τῆς δικαιοσύνης», ἀλλά τὸν ὠνό- 
μαζαν «χωράφι τῆς συμβουλῆς», 
γιατὶ πολλοὶ ἔ ἔρχονταν καὶ ζητοῦ- 
σαν τὶς συμβουλές του. Κι’ ὁ Βι- 
ράτα ἔνιωθε πὼς εἶναι καλύτερα νὰ 
συμβουλεύει, παρὰ. νὰ διατάζει, 
καλύτερα νὰ συμβιβάζει, παρὰ νὰ 
δικάζει. Κι᾽ ὁλόχαρος περνοῦσε 
τὸ μεσημέρι τῆς ζωῆς του. 

Ῥω 

"Ἔτσι πέρασαν ἄλλα ἕξη χρόνια, 
κι᾽ ὅλο πιὸ ἤρεμη γινόταν ἡ διά- 
θεση τοῦ Βιράτα. Τοῦ ἧταν πιὰ ἀ- 
κατανόητη ἡ τόση ἀνησυχία τῶν 
ἀνθρώπων καὶ οἱ στενοχώριες τους 
γιὰ τὶς μικροζηλοτυπίες τους, ἐνῶ 
μποροῦσαν νὰ χαίρονται τὴν πλα- 
τειὰ ζωὴ καὶ τὴ γλυκειὰ εὐτυχία, 
νὰ ὑπάρχουν καὶ ν᾿ ἀναπνέουν. Δὲν 
«φθονοῦσε κανέναν καὶ κανένας δὲν 
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τὸν φθονοῦσε. Σὰν ἕνα νησὶ τῆς 
εἰρήνης στεκόταν τὸ σπίτι του, 
χωρὶς νὰ τὸ ἐγγίζουν οὔτε οἱ χεί- 
µαρροι τοῦ πάθους, οὔτε τὸ ποτάμι 
τῆς ἐπιθυμίας. 

᾿Αλλ᾽ ἕνα βράδυ ποὺ ὁ Βιράτα 
κοιμόταν ἀμέριμνος, ξύπνησε ἀπὸ 
ἄγριες φωνὲς καὶ εἶδε τοὺς γιούς 
του νὰ ἔχουν γονατισμένον ἕνα 
δοῦλο, νὰ τὸν μαστιγώνουν μὲ τὸ 
βούρδουλα, καὶ νὰ τρέχει τὸ αἷμα. 
Τὰ μάτια τοῦ δούλου, ἀνοιγμένα 
μὲ τρόμο, κοιτοῦσαν ἀκίνητα. Γιὰ 
ἄλλη μιὰ φορὰ ὁ Βιράτα ξαναεῖδε 
σ᾽ αὐτὰ, τὰ μάτια τοῦ σκοτωμένου 
του ἀδελφοῦ. Ρώτησε τοὺς γιούς 
του τὶ συμβαίνει. 

Ὃ δοῦλος, ποὺ ἡ δουλειὰ του 
ἧταν νὰ βγάζει νερὸ ἀπ᾽ τὸ πη- 
γάδι καὶ νὰ τὸ κουβαλάει στὸ 
σπίτι, τώρα τελευταῖα ἀργοῦσε, 
προφασιζόμενος πὼς κουραζόταν 
ἀπ᾽ τὴ μεσημεριάτικη ζέστη. Εἶχε 
πολλὲς. φορὲς τιμωρηθεῖ γιὰ τὴν 
ἀργοπορία του, καὶ χθὲς προσπὰ- 
θησε νὰ δραπετεύσει. Οἱ γιοὶ τοῦ 
Βιράτα τὸν κυνήγησαν μὲ τὸ ἄλο- 
γο, τὸν ἔπιασαν καὶ τὸν ἔφεραν 
συρόμενο ΄ ἀπ᾽ τὴ σέλλα τοῦ ἆλό- 
γου. Καὶ τώρα ὁ δραπέτης ἔπρεπε 
νὰ τιμωρηθεῖ γιὰ παράδειγμα καὶ 
τῶν ἄλλων, ποὺ παρακολουθοῦσαν 
ὁλοτρόγυρα, μὲ πόδια ποὺ: τρέ- 
μανε. 

«᾿Αφίστε τον -- εἶπε ὁ Βιράτα 
στοὺς γιούς του --- τιμωρήθηκε γιὰ 
τὸ λάθος του». Ὃ δοῦλος φίλησε 
τὸ χῶμα μπροστὰ στὰ πόδια τοῦ 
Βιράτα. ᾿Αλλ᾽ οἱ γιοί του κατέβα- 
σαν τὰ μοῦτρα. Ὁ Βιράτα βύθισε 
στὸ κρῦο νερὸ τὰ χέρια καὶ τὸ 
πρόσωπο, καὶ τότε ἀνανοήθηκε. 


; Εἶχε ξαναγίνει δικαστής, κι᾿ ἔβγα- 


λε ἀπόφαση, ἐπηρεάζοντας μ᾽ αὐτὸ 
τὴ μοῖρα ἑνὸς ἀνθρώπου. Καὶ γιὰ 
πρώτη φορὰ, ἔπειτα ἀπὸ τόσον 
καιρό, τοῦ ἔφυγε ὁ ὕπνος. 

᾽Αλλά καθὼς ξαγρυπνοῦσε, εἶδε 
ἄλλη μιὰ φορὰ μὲ τὴ φαντασία 
του τὰ φοβισμένα μάτια τοῦ δού- 
λου, ὅμοια μὲ τὰ μάτια τοῦ σκο- 
τωμένου του ἀδελφοῦ, καὶ ἐπίσης 
εἶδε ἄλλη μιὰ φορὰ τὰ ὀργισμένα 
μάτια τῶν παιδιῶν του. Τὸ αἷμα 
τοῦ δούλου εἶχε ὑγράνει τὴν ἅμ- 
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μο τοῦ σπιτιοῦτου, ὁ βούρδουλας, 
εἶχε χαράξει ζωντανὸ σῶμα, καὶ ἡ 
ντροπὴ ὅτι αὐτὸ ἔγινε κάτω ἀπὸ 
τὴ στέγη τοῦ σπιτιοῦ του, τὸν 
ἔκαιγε περισσότερο ἀπ᾿ τὰ χτυπή- 
ματα τοῦ βούρδουλα στὴν πλάτη 
του, ὅταν εἶχε πάρει τὴ θέση τοῦ 
κατάδικου. "Ηταν ἀλήθεια πὰς αὐ- 
τὴ τὴ φορὰ δὲν ἐπρόκειτο παρὰ 
γιὰ ἕνα δοῦλο... 

{9 Βιράτα σηκώθηκε, ᾿ἄναψε ἕνα 
δαδὶ καὶ συμβουλεύτηκε τὰ βιβλία. 
"Ἔγραφαν γιὰ τὴ διαφορὰ ποὺ ὑ- 
πάρχει ἀνάμεσα στὶς κοινωνικὲς 
τάξεις (στὶς κάστες τῶν ᾿Ινδῶν), ἀλ- 
λὰ πουθενὰ δὲν ἔγραφαν πὲς ὗ- 
πάρχει διαφορὰ στὸ καθῆκον τῆς 
ἀγάπης καὶ τῆς καλωσύνης. Τὸ δα- 
δὶ σβύστηκε κι᾽ ὁ Βιράτα, μέσα στὸ 
σκοτάδι, ξαναβρέθηκε μὲ τὴ φαν- 
τασία του στὴ σκοτεινὴ φυλακή 
του, ἐκεῖ ποὺ ἔνιωσε πὼς ἡ ἐλευ- 
θερία εἶναι τὸ ἱερώτερο δικαίωμα 
τοῦ ἀνθρώπου, καὶ πὼς κανένας 
δὲν ἐπιτρέπεται ν᾿ ἀποστερήσει τὴν 
ἐλευθερία τοῦ ἄλλου. Κι᾿ ὅμως, ὁ 
δοῦλος δὲν εἶχε κανένα βῆμα. τῆς 
ζωῆς του ἐλεύθερο, κ᾿ ἦταν ἁλυσ- 
σοδεµένος στὴν τύχη τῶν ἀποφά- 
σεων τοῦ κυρίου του. 

Καὶ τότε ὁ Βιράτα, κατάλαβε 
πόσο ἔσφαλε τόσον καιρό, νὰ θε- 
ωρεῖ δούλους ἄλλους ἀνθρώπους, 
σύμφωνα μ᾽ ἕνα νόµο ποὺ ἧταν ἀν- 
θρώπινος, κι᾿ ὄχι ὁ γόµος ᾿ τοῦ Θεοῦ 
μὲ τὶς χίλιες μορφές᾽ κι᾽ εὐχαρί- 
στησε τὸ Θεὸ ποὺ τοῦ. ἔδωσε τὴν 
εὐκαιρία νὰ ξυπνήσει ἀπ᾽ τὴν τυ- 
φλότητὰ του. ' 

Τὴν ἄλλη μέρα, μετὰ τὴν πρωϊνὴ 
προσευχή, εἶπε στοὺς γιούς του: 
«᾿Απὸ χρόνια τώρα... μιὰ μονάχα 
φροντίδα συγκινεῖ τὴν ψυχή μου, 
νὰ εἶμαι δίκαιος καὶ νὰ ζῶ πάνω 
στὴ γῆ χωρὶς ἁμαρτία. ᾿Αλλὰ χθὲς 
τὸ αἷμα ἑνὸς ἀνθρώπου ἔτρεξε στὸ 
χῶμα τοῦ σπιτιοῦ µου, καὶ θέλω 
νὰ ἐξιλεωθῶ γιὰ τὴν ἁμαρτία ποὺ 
ἔγινε κάτω ἀπ᾽ τὸν ἴσκιο τῆς σιω- 
πῆς μου. Ὁ δοῦλος, ποὺ γιὰ τόσο 
λίγο φταίξιμο τιμωρήθηκε τόσο 
σκληρά, ἀπ᾽ αὐτὴ τὴν ὥρα ἂς ἔχει 
τὴν ἐλευθερία του, γιὰ νὰ μὴ πα- 
ρουσιασθῆ μπροστὰ στὸν τελευταῖο 
κριτὴ κατήγορος δικός σας καὶ 
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δικός μου». 

᾿Αλλ᾽ οἱ γιοί του στέκονταν ἆ- 
μίλητοι, κι ὁ Βιράτα ἔνιωσε ἐ- 
χθρότητα σ᾽ αὐτὴ τὴ σιωπή. Τοὺς, 
ζήτησε νὰ ποῦν τὴν ἄποψή τους. 
Τότε ὁ πιὸ μεγάλος ἀπ᾽ τοὺς γιούς, 
του προχώρησε καὶ εἶπε: 

--Σ᾽ ἕναν ποὺ ἐγκλημάτησε θέ- 
λεις νὰ χαρίσεις τὴν ἐλευθερία; ᾿ 
Ἔχουμε πολλοὺς δούλους, καὶ δὲ. 
θὰ πείραζε ἂν λείψει ἕνας ἀπ᾽ αὐ- 
τούς. ᾿Αλλὰ κάθε πράξη ἑνερ γεῖ 
μακριά, καὶ εἶναι δεμένη στὴν ᾱ- 
λυσσίδα τῆς αἰτιότητος. Αν αὐτὸν: 
τὸν ἀφήσεις ἐλεύθερο, πῶς θὰ 
μπορέσεις νὰ κρατήσεις τοὺς ἄλ- 
λους, ἂν θελήσουν νὰ φύγουν κι” 
αὐτοί; 

--Αν θελήσουν νὰ φύγουν ἀπὸ 

μένα, πρέπει νὰ τοὺς ἀφήσω. Δὲ. 
θέλω νὰ ἐπηρεάσω κανενὸς ἀν- 
θρώπου τὴ μοῖρα. 
ς -- Αλλὰ ἐσὺ καταλύεις τὸ δί- 
καιο--εἶπε ὁ δεύτερος γιός του. 
Οἱ δοῦλοι. εἶναι δικοί µας, ὅπως. 
δική µας εἶναι καὶ ἡ γῆ, καὶ τὰ 
δένδρα της καὶ οἱ καρποὶ τῶν 
δένδρων της. Οἱ δοῦλοι σου εἶναι 
δεμένοι μαζί σου, καὶ σὺ δεμένος 
μ᾽ αὐτούς. Ὁ δοῦλος δὲν εἶναι 
κύριος τῆς ζωῆς του, ἀλλὰ ὑπη- 
ρέτης τοῦ κυρίου του. 

--Ὄχι-- εἶπε ὁ Βιράτα-- μο- 
νάχα ἕνα δικαίωµα ὑπάρχει, κι 
αὐτὸ εἶναι ἡ ζωὴ ποὺ. δόθηκε σὲ 
κάθε ἄνθρωπο. “Ὡς τώρα ἤμουν 
τυφλωμένος. ᾿Αλλὰ. τώρα βλέπω 
καθαρά. Ἕνας δίκαιος δὲν πρέπει 
νὰ μεταβάλλει τοὺς ἀνθρώπους σὲ 
ζῶα. Θέλω νὰ δώσω σ᾽ ὅλους τὴν 
ἐλευθερία τους, καὶ νὰ ζήσω πάνω. 
στὴ γῆ χωρὶς ἁμαρτία. 

Τότε ξαναπῆρε τὸ λόγο ὁ µεγα- 
λύτερος γιός: 

--Καὶ ποιός θὰ ποτίσει τὰ χω- 
ράφια, γιὰ νὰ μὴν ξεραθῆ τὸ ρύζι; 
Ποιὸς θὰ ὁδηγήσει τὰ βουβάλια 
στὸ χωράφι; Μήπως πρέπει νὰ γί- 
νουµε ἐμεῖς δοῦλοι; ᾿Εσὺ ὁ ἴδιος, 
δὲν ἔχεις δουλέψει ποτὲ μὲ τὰ 
χέρια σου, καὶ ποτὲ δὲ γνιάστηκες. 
ποὺ ἡ ζωή σου κυλοῦσε μὲ ξένη 
δουλειά. Κι᾽ ὅμως, ὑπάρχει ξένος 
ἱδρώτας στὴν ψάθα ποὺ κοιμᾶσαι, 
καὶ πάνω ἀπ᾽ τὸν ὕπνο σου ξαγρυ- 
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πνάει ἡ βεντάλια τοῦ δούλου. Καὶ 
τώρα θέλεις νὰ τοὺς διώξεις ὅλους 
καὶ νὰ μὴν κοπιάζει κανένας, πα- 
ρὰ μόνον ἐμεῖς, τὰ παιδιά σου; 
Μήπως πρέπει ν᾽ ἀντικαταστήσου- 
με καὶ τὰ βουβάλια στὸ ἄροτρο; 
Γιατὶ καὶ σ᾽ αὐτὰ “ὑπάρχει ἡ πνοὴ 
τοῦ Θεοῦ μὲ τὶς χίλιες μορφές. 
Μὴν ἀγγίζεις, πατέρα, τὰ πράματα 
ὅπως εἶναι. ᾿Ακόμη καὶ ἡ γῆ δὲν 
ἀνοίγει μονάχη της. Πρέπει νὰ τὴ 
βιάσουµε γιὰ νὰ βγοῦν οἱ καρποὶ 
ἀπὸ µέσα της. Ἡ βία εἶναι νόμος 
καὶ δὲν μπορεῖ νὰ λείψει ἀπ᾽ τὸν 
κόσμο. 

--᾿Αλλὰ ἐγὼ θέλω. νὰ μοῦ λεί- 
ψει, θέλω νὰ ζήσω χωρὶς βία καὶ 
χωρὶς ἀδικία. Γι’ αὐτὸ διατάζω ν᾿ 
ἀφήσετε ἐλεύθερους τοὺς δούλους 
καὶ νὰ δουλέψετε μόνοι σας. γιὰ 
ὅ,τι ἔχετε ἀνάγκη. 

-- Ἐσὺ ὅμως εἶπες ὅτι δὲ θέλεις 
νὰ γονατίσεις τὴ θέληση κανενὸς 
ἀνθρώπου. Δὲν θέλεις νὰ διατάξεις 
τοὺς δούλους. Ἐμᾶς πῶς μᾶς δια- 
τάζεις κι᾽ ἐπεμβαίνεις στὴ ζωή μας; 

Ὃ Βιράτα δὲν ἀποκρίθηκε. Εἶδε 
τὴ φλόγα τῆς ἀπληστίας στὰ μά- 
τια τῶν γιῶν του, καὶ φρίκη: γέ- 
µισε τὴν ψυχή του. Ἔπειτα. εἶπε 
ψιθυριστά: 

--Καλὰ λέτε. Δὲν θέλω νὰ µετα- 
χειριστῶ βία ἐναντίον σας. Πάρτε 
τὸ σπίτι καὶ τὴν περιουσία μου. 
“Όποιος ἐξουσιάζει τοὺς ἄλλους, 
τοὺς ἀφαιρεῖ τὴν ἐλευθερία, ἀλλὰ 
πρὸ πάντων ἀφαιρεῖ τὴν ἐλευθερία 
ἀπ᾽ τὴν ἴδια του τὴν ψυχή. “Όποι- 
ος θέλει νὰ ζήσει χωρὶς ἁμαρτία, 
δὲν πρέπει νὰ ἔχει σπίτι, δὲν πρέ- 
πει νὰ τρέφεται ἀπὸ τὸν ξένο κό- 
πο, δὲν πρέπει νὰ πίνει ἀπὸ τὸν 
ἱδρώτα τῶν ἄλλων, δὲν πρέπει νὰ 
κρέμεται ἀπ᾽ τὴν ἡδονὴ τῆς γυ- 
ναίκας κι᾽ ἀπ᾽ τὴν τεμπελιὰ τῆς 
χορτασιᾶς. Μονάχα ὅποιος ζεῖ 
μοναχός του καὶ μὲ τὴν ἐργασία 
του, αὐτὸς ζεῖ γιὰ τὸ Θεό του. 

Κι ὃ Βιράτα κλείστηκε στὸ δω- 
μάτιό του, χωρὶς νὰ μιλήσει πιὰ σὲ 
κανέναν. Κι᾿ ὅταν οἱ ἴσκιοι ἔπε- 
σαν τὴ νύχτα, πῆρε ἕνα ραβδί, τὸ 
δίσκο τοῦ ζητιάνου, ἕνα τσεκούρι 
γιὰ δουλειά, μιὰ χούφτα καρποὺς 
γιὰ τροφή, ἔδεσε τὸ φόρεμά του- 
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πάνω ἀπ᾽ τὰ γόνατα, κι ἐγκατέ. 
λειψε τὸ σπίτι του χωρὶς νὰ μιλή- 
σει, χωρὶς νὰ χαιρετήσει τὴ γυναῖ- 
κα του καὶ τὰ παιδιά του, χωρὶς, 
νὰ ρίξει μιὰ ματιὰ στὴν περιουσία. 
του. “Όλη τὴ νύχτα περπάτησε κι 
ἔφτασε σ᾽ ἕνα μέρος ποὺ ἡ γῆ, 
δὲν εἶχε γνωρίσει ἀκόμη ἀλέτρι. 
Ἐκεῖ ἀποφάσισε νὰ φτιάσει μιὰς 
καλύβα καὶ νὰ ζήσει ἐρημίτης, ᾱ- 
φωσιωμένος στὸ στοχασμό, καὶ. 
χωρὶς ἁμαρτία. 

"Ετσι ἔκαμε, καὶ ζοῦσε στὴν ἐρη- 
μιά, μὲ τὴ συντροφιὰ τῶν που- 
λιῶν, τρώγοντας τοὺς καρποὺς 
τῶν δέντρων καὶ ἄγρια χόρτα, χω- 
ρὶς καμμιὰ ἀνθρώπινη φωνὴ νὰ 
μπαίνει στὴ ζωή του. Καὶ ἥσυχα 
κυλοῦσαν οἱ ἡμέρες τῆς ζωῆς του, 
ὅπως τὸ νερὸ στὸ ποτάμι... 

“Ἕνας χρόνος καὶ πολλὰ φεγ- 
γάρια πέρασαν ἔτσι εἰρηνικά, ὅταν: 
μιὰ μέρα ἔνας κυνηγός, ἀκολου- 
θώντας τὰ ἴχνη ἑνὸς ἐλέφαντα εἷ- 
δε τὸ σεβάσμιο ἐρημίτη, τὸ διηγή- 
θηκε στὴ χώρα, καὶ ἦρθαν πολλοὶ 
περίεργοι νὰ τὸν δοῦν ἀπὸ μα- 
κριά, ὥς που ἕνας ἀπ’ αὐτοὺς ἆνα- 
γνώρισε τὸ Βιράτα. Τὸ μήνυμα πέ- 
ταξε µακριά, κι᾽ ἔφτασε στὸ βασι- 
λιά, ποὺ ξεκίνησε νὰ ἐπισκεφθεῖ 
τὸν ἐρημίτη αὐτὸν ποὺ ἄφισε σπί- 
τι καὶ περιουσία γιὰ χάρη τῆς με- 
γάλης δικαιοσύνης. 

--᾿Απὸ χρόνια παρακολουθῶ τὸ: 
δρόμο σου, ποὺ σὲ ὁδηγεῖ στὴν 
τελειότητα, καὶ ἦρθα νὰ δῶ πῶς. 
ζεῖ ἔνας. δίκαιος καὶ νὰ διδαχθῶ 
ἀπ᾽ αὐτόν. 

Ὃ Βιράτα ἀποκρίθηκε: 

--Ξέμαθα νὰ ζῶ μὲ ἀνθρώπους. 
Ὁ ἐρημίτης μονάχα τὸν ἑαυτό του: 
μπορεῖ νὰ διδάξει. Δὲν ξέρω ἄν 
εἶναι σοφία αὐτὸ ποὺ κάνω. Δὲν. 
ξέρω ἄν εἶναι εὐτυχία αὐτὸ ποὺ 
αἰσθάνομαι Δὲν ξαίρω τίποτε γιὰ 
νὰ διδάξω. Ἡ σοφία τοῦ ἐρημίτη: 
εἶναι διαφορετικὴ ἀπὸ τὴ σοφία 
τοῦ κόσμου. Ὃ νόμος τοῦ στοχα- 
σμοῦ εἶναι διαφορετικὸς ἀπὸ τὸ. 
νόμο τῆς δράσης. 

--Μπορῶ νὰ ἱκανοποιήσω καμ- 
μιὰ ἐπιθυμία σου ἢ νὰ πῶ τίποτα: 
στοὺς δικούς σου; 

--Τίποτα δὲν εἶναι πιὰ δικό µου», 
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βασιλιά, ἢ τὰ πάντα ἐπάνω στὴ γῆ. 
"Εχω λησμονήσει πὼς μιὰ φορὰ 
εἶχα κι᾽ ἐγὼ ἕνα σπίτι, γυναῖκα 
καὶ παιδιά. Ὁ ἀπολυτρωμένος ἔχει 
ὁλόκληρη τὴ ζωή Δὲν ἐπιθυιῶ τί- 
ποτα, παρὰ νὰ ζῶ χωρὶς ἆ ιαρτία. 

--Τότε σὲ χαιρετῶ, καὶ νὰ μὲ 
θυμᾶσαι στοὺς στοχασμούς σου. 

--Θυμᾶμαι τὸ Θεό, κι’ ἔτσι καὶ 
σένα καὶ ὅλους σὲ τούτη τὴ γῆ, 
ποὺ εἶναι ἕνα κομμάτι ἀπὸ τὸ Θεό. 

Ὁ βασιλιὰς ἔφυγε, καὶ πάλι πέ- 
«ρασαν πολλὰ φεγγάρια, χωρὶς ὁ 
ἐρημίτης ν΄ ἀκούσει ἀνθρώπου φῶ- 
νή. ᾿Αλλὰ ἡ φήμη τοῦ Βιράτα σή- 
κωσε τὰ φτερά της καὶ πέταξε σὰν 
ἄσπρο γεράκι πάνω σ᾽ ὁλόκληρη 
τὴ χώρα, λέγοντας γιὰ κεῖνον ποὺ 
ἄφησε σπίτι καὶ περιουσία, γιὰ νὰ 
ζήσει τὴν ἀληθινὴ ζωή. Καὶ οἱ ἄν- 
θρωποι τοῦ ἔδωσαν τὸ τέταρτο 
ὄνομα τῆς ἀοετῆς, ὀνομάζοντάς 
τον «ἄστρο τῆς μοναξιᾶς». 
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Ἡ φήμη τοῦ Βιράτα ὅλο ξαπλω- 
νόταν. Κι᾽ ὅταν κανένας ἀπ᾽ τοὺς 
ἀνθρώπους ἔνιωθε τὴν ἀδικία στὶς 
πράξεις του καὶ τὸ ἄσκοπο στὴ 
ζωή του, ἐγκατέλειπε κι’ αὐτὸς τὸ 
σπίτι του καὶ τοὺς δικούς του καὶ 
πήγαινε στὸ δάσος ποὺ ζοῦσε ὁ 
Βιράτα, νὰ φτιάξει μιὰ καλύβα 
καὶ νὰ ζήσει γιὰ τὸ Θεό. Ἔτσι 
σχηματίστηκε ὁλόκληρος συνοικι- 
σμὸς ἀπὸ. ἐρημίτες, καὶ κανένας 
κυνηγὸς δὲν περνοῦσε. ἀπὸ κεῖ, 
γιὰ νὰ μὴ διαταράξει μὲ φόνο τὴν 
ἱερότητα τοῦ τόπου. 

Μιὰ μέρα ὁ Βιράτα, περπατών- 
τας στὸ δάσος, βρῆκε ἕναν ἀπὸ 
τοὺς ἐρημίτες πεϑαμένον.  Θέλησε 
νὰ ἑτοιμάσει ἕνα σωρὸ ξῦλα γιὰ 
νὰ κάψει τὸ σῶμα τοῦ ἀδελφοῦ 
του, ἀλλὰ δὲν τὸν βοηθοῦσαν οἱ 
δυνάμεις του καὶ τράβηξε μέχρι τὸ 
πιὸ γειτονικὸ χωριὸ νὰ ζητήση 
βοήθεια. 

Ὅταν οἱ ἄνθρωποι εἶδαν τὸ «ᾱ- 
στρο τῆς μοναξιᾶς» νὰ περπατάει 
στοὺς δρόμους τοῦ χωριοῦ, μαζεύ- 
τηκαν μὲ σεβασμὸ κι᾽ ἤθελαν νὰ 
φιλήσουν τὴν ἄκρη τοῦ φορέματός 
του. Ὁ Βιράτα περνοῦσε χαμογε- 
λῶντας κ᾿ εὐχαριστημένος, γιατὶ 
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ἔνιωθε πόσο μποροῦσε ν᾽ ἀγαπάει 
ὅλους τοὺς ἀνθρώπους, ἀπὸ τότε 
ποὺ δὲν ἦταν πιὰ δεμένος μαζί 
τους. 

᾿Αλλὰ καθὼς πεονοῦσε ἀπ᾽ τὸ τε- 
λευταῖο χαμόσπιτο τοῦ χωριοῦ, 
εἶδε δυὸ μάτια γεμᾶτα μῖσος νὰ 
τὸν κοιτοῦν παράξενα, καὶ φοβή- 
θηκε, γιατὶ θυμήϑηκε τ᾽ ἀκίνητα 
κατήγορα μάιια τοῦ σκοτωμένου 
του ἀδελφοῦ. ᾿Αλλὰ πῶς ἧταν δυ- 
νατὸν νὰ εἶχε προκαλέσει τὸ μῖ- 
σος ἀνθρώπων ποὺ δὲ γνώριζε; 

Κάτι λάϑος θὰ εἶχε γίνει. Γιὰ 
κάποιον ἄλλον θὰ τὸν πέρασαν. 

Προχώρησε στὸ χαμόσπιτο καὶ 
χιύπησε τὴν πόρτα. 

--Τί θέλεις ἀπὸ μένα; ἄκουσε 
μιὰ θυμωμένη γυναικεία φωνή. 

--Θὰ ἤθελα νὰ σοῦ δώσω τὸ 
χαιρετισμὸ τῆς εἰρήνης, ξένη γυ- 
ναῖκα-- ἀποκρίθηκε ὁ Βιράτα-- 
καὶ νὰ σὲ ρωτήσω γιατὶ μὲ κοιτά- 
ζεις θυμωμένα. Μήπως σοῦ ἔχω 
κάμει κανένα κακό; 

--” Αν μοῦ ἔχεις κάμει κακό; 
Τιποτένια πράματα. ᾿Απὸ γεμᾶτο 
ποὺ ἦταν τὸ σπίτι µου, τὸ ἄδεια- 
σες. "Ό,τι εἶχα πιὸ ἀγαπημένο, 
μοῦ τὸ λήστεψες. Καὶ σκόρπισες 
στὴ ζωή μου τὸ θάνατο. Φεῦγα, 
νὰ μὴ βλέπω τὸ πρόσωπό σου. 

Ὁ Βιράτα. σκέφθηκε ..πὼς ἢ γυ- 
ναίκα αὐτὴ εἶχε τρελλαθῆ. 

-- Δὲν εἶμαι αὐτὸς ποὺ νομίζεις. 
Ζῶ μακριὰ ἀπ᾽ τοὺς. ἀνθρώπους 
καὶ δὲν μπαίνω στὴ. μοῖρα τους. 
Τὸ μάτι σου μὲ παίρνει γιὰ ἄλλον. 

-- Πολὺ καλὰ σὲ γνωρίζω. Εἶσαι 
ὁ Βιράτα, ποὺ τὸν ὀνομάζουν «ᾱ- 
στρο τῆς μοναξιᾶς». "Ἔλα, λοιπόν, 
ἐπειδὴ μὲ ρωτᾶς, καὶ κοίταξε τὶ 
μοῦ ἔχεις κάμει. 

Τὸν τράβηξε μέσα στὸ σπίτι, 
ὅπου ξαπλωμένο σὲ μιὰ ψάθα κοί- 
τονταν τὸ πτῶμα ἑνὸς μικροῦ ἀ- 
γοριοῦ: 

-- Τό σκότωσες ἐσύ, ποὺ σὲ ὀνο- 
μάζουν ἅγιο. Νά, κοίταξε ἐδῶ, 
τὸν ἄδειο ἀργαλειό. Ἐδῶ καθότα; 
δ ἄντρας μου, ὁ καλύτερος ὑφαν- 
τὴς τοῦ χωριοῦ. Οἱ μέρες µας κυ- 
λοῦσαν χαρούμενες καὶ τρία παιδιὰ 
ξύπνησε στὴν κοιλιά µου. "Όταν 
ξαφνικὰ ἔμαϑε γιὰ σένα ποὺ ἄφη- 
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νοῦς του θόλωσε. Μιά νύχτα ξύ- 
πνησα καὶ δὲν τὸν βρῆκα σιὸ 
πλάϊ µου. Εἶχε φύγει γιὰ τὸ δὰ- 
σος τῶν εὐλαβῶν, νὰ γίνει κι᾽ αὐ- 
τὸς ἐρημίτης. Σκεπτόμενος τὸ Θεό, 
λησμόνησε ἐμᾶς ποὺ ζούσαμε ἀπ᾿ 
τὴ δουλειὰ του. Φτώχεια ἔπεσε 
στὸ σπίτι. Τὸ ψωμὶ ἔλειπε ἀπ᾽ τὰ 
παιδιά. Καὶ τὸ ἕνα μειὰ τὸ ἄλλο 
φεύγανε ἀπ᾽ τὸν κόσμο. Σήμερα 
πέθανε καὶ τὸ τελευταῖο. Εἶσαι σὺ 
ποὺ τὸ σκότωσες, γιατὶ ἐσὺ ἀπο- 
πλάνησες τὸν ἄντρα μου. Τί θὰ πεῖς 
γι. αὐτό, ὑπερήφανε, ὅταν θά σὲ 
κατηγορήσω μπροστὰ στὸν μεγὰ- 


λο κριτή; Γιὰ νὰ εἶσαι’ σὺ πιὸ 
κοντὰ στὸ Θεό, τρία παιδιὰ μου 
πέθαναν. Ξεγέλασες τὸν ἄντρα 


μου καὶ τὸν ἔκαμες ν᾽ ἀφήσει τὴ 
δουλειὰ του, μὲ τὴν τρελλὴ ἰδέα 
πὼς μακριὰ ἀπ᾽ τὸν κόσμο εἶναι 
κοντήτερα στὸ Θεό, παρὰ μέσα 
στὴ ζωντανὴ ζωή. 

Ὥ Βιράτα στεκόταν χλωμὸς καὶ 
μὲ τρεμάμενα χείλη. 

-- Δὲν τὸ ἤξερα ὅτι ἔγινα ἀφορμὴ 


νὰ σκονιάψουν ἄλλοι. ᾿Ενόμιζα 
πὼς ἤπουνα μόνος µου. 
--Ποῦ εἶνοι, λοιπόν, ἡ σοφία 


σου, σοφέ, ποὺ-δὲν ξέρεις ὅτι κα- 
νένας δὲν μπορεῖ ν᾽ ἀποφύγει τὸ 
νόμο τῆς ἁμαρτίας; Δὲν εἶσαι, 
παρὰ ἕνας ἀγέρωχος, ποὺ νομίζεις 
ὅτι ἐξουσιάζεις τὶς πράξεις σου 
καὶ πὼς μπορεῖς νὰ δίνεις μαθήμα- 
τα στούς ἄλλους. 

Ὃ Βιράτα ἔσκυψε μὲ ταπείνωση: 

--Λὲς ἀλήθεια, γυναῖκα. Ὃ πό" 
νος μᾶς μαθαίνει περισσότερα ἀπ᾿ 
ὅλα τὰ βιβλία τῶν σοφῶν.. Δὲν 
ἤμουνα ταπεινος, ὅπως νόμιζα. 
"Ἤμουν ἕνας ἀγέρωχος. Τὸ ἔμαθα 
ἀπ᾽ τὸν πόνο σου, ποὺ εἶναι τώρα 
καὶ δικός µου. ᾿Αμάρτησα χωρὶς 
νὰ τὸ ξέρω. Γιατὶ κι᾽ αὐτὸς ποὺ 
δὲν κἀνει τίποτα, κἀνει μιὰ πρὰ- 
ξη, κι᾽ ὃ ἐρημίτης ζεῖ κι αὐτὸς 
μέσα στὸν κόσμο κι᾽ ἐπηρεάζει κι᾽ 
αὐτὸς τὴ μοῖρα τῶν ἀνθρώπων. 
Συχώρεσέ µε, γυναῖκα. Θὰ γυρίσω 
ἀπ᾽ τὴν ἐρημιά, γιὰ νὰ γυρίσει κι᾽ 
ὁ ἄντρας σου. 

Αλλη μιὰ νύχτα πέρασε ὁ Βι- 


γύρισε στὴν πολιτεία. Πῆγε στὸ 
βασιλιὰ κι᾽ ἄγγιξε τὴν ἄκρη τοῦ 
φορέματός του, δείχνοντας μ᾽ αὐτὸ 
πὼς θέλει νὰ τὸν παρακαλέση γιά 
κάτι τί. 

--"Ας γίνει τὸ θέληµά σου-- εἷ- 
πε ὁ Βασιλιάς. Τιμή µου νὰ βοη- 
θήσω ἕνα σοφό. 

--Μὴ μὲ ὀνομάζεις σοφό, γιατὶ 
ὁ.δρόμµος µου δὲν ἦταν σωστός. ᾿Ἡ- 
θελα νὰ μὴν ἀδικήσω τοὺς ἀνθρώ- 
πους καὶ νὰ μὴν πέσω σὲ ἁμαρ- 
τία. Γιαυτὸ ἀπέφυγα κάθε δράση, 
ἀλλά δὲν ἦταν δυνατὸν νὰ ξεφύ- 
γω ἀπ᾽ τὸ δίχτυ, ποὺ οἱ Θεοὶ ἔ- 
χουν ἁπλώσει στοὺς ἀνθρώπους. 

--Πᾶς ἧταν δυνατὸν ν᾽ ἀδι- 
κήσης τοὺς ἀνθρώπους, ἀφοῦ ἔφυ- 
γες μακριὰ ἀπ᾽ αὐτούς; Πῶς ἦταν 
δυνατὸν νὰ πέσεις σὲ ἁμαρτία, 

ἀφοῦ. ζοῦσες μὲ τὸ Θεό. 

--Δὲν ἀδίκησα μὲτὴ θ; 'ἑλησή μου. 
Θέλησα ν᾿ ἀποφύγω τὴν ἁμαρτία, 
ἀλλὰ τὸ πόδι μας εἶναι ἆλυσσοδε- 
μένο στὴ γῆ; καὶ οἱ πράξεις μας 
στοὺς αἰώνιους νόμους. ᾿᾽Ακόμη 
καὶ ἡ ἀπραξία εἶναι μιὰ πράξη, 
καὶ δὲν ἦταν δυνατὸν νὰ ξεφύγω 
ἀπ᾽ τὰ μάτια τοῦ αἰώνιου ἀδελφοῦ, 
ποὺ διαρκῶς τοῦ κάνουμε καὶ καλὸ 
καὶ κακό, χωρὶς. νὰ τὸ θέλουμε. 
Ἔχω ἁμαρτήσει ἑπτὰ φορές, ποὺ. 
ἀρνήθηκα νὰ ὑπηρετήσω τὴ, ζωή. 
Φρόντισα μονάχα γιὰ τὸν; ἑαυτό 
μου. Τώρα θέλω νὰ ὑπηρετήσω. 

--Δὲ.. σὲ καταλαβαίνω, Βιράτα.ν 
Ποιά εἶναι ἡ ἐπιθυμία-σου, νὰ τὴν 
ἱκανοποιήσω... 

--Θέλω ν᾽ ἀφοσιωθῶ στὴν ὑπη- 
ρεσία. Πλανᾶται ὅποιος νομίζει 
ὅτι εἶναι ἐλεύθερος. Μανάχα ὅποι- 
ος ὑπηρετεῖ, ὅποιος ἀφιερώνεται 
σ᾽ ἕνα ἔργο κι’ ἐργάζεται γι’ αὐτὸ 
μὲ προθυμία, αὐτὸς εἶναι ἐλεύθε- 
ρος. Μονάχα τὸ μέσον μιᾶς πρἀ- 
ξης εἶναι δικό µας. Ἡ ἀρχὴ καὶ 
τὸ τέλος, τὰ αἴτια καὶ τ᾽ ἀποτε- 
λέσματα, εἶναι τῶν Θεῶν. Ἐλευθέ- 
ρωσέ µε ἀπὸ τὴ θέληση, γιατὶ κἀ- 
θε θέληση εἶναι πλάνη. Μόνον ἡ 
ὑπηρεσία εἶναι σοφία. 

--Δὲ σὲ καταλαβαίνω, Βιράτα. 
Θέλεις νὰ σ᾽ ἐλευθερώσω, καὶ συγ- 
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χρόνως ζητᾶς νὰ ὑπηρετεῖς. Εἶναι, 
λοιπόν, πιὸ ἐλεύθερος ἐκεῖνος 
ποὺ ὑπηρετεῖ, ἀπὸ ἐκεῖνον ποὺ δια- 
"τάζει: Δὲν τὸ καταλαβαίνω. 

--Εἶναι καλό, βασιλιά µου, ποὺ 
δὲν τὸ καταλαβαίνεις, γιατὶ ἄν τὸ 
καταλάβαινες, πῶς θὰ μποροῦσες 
νὰ εἶσαι ἀκόμη βασιλιάς καὶ νά 
διατάζεις; 

Τὸ πρόσωπο τοῦ βασιλιᾶ σκο- 
τείνιασε. 

--Ἔτσι, λοιπόν, πιστεύεις πὼς 
Ἐκεῖνος ποὺ ἐξουσιάζει εἶναι µι- 
κρότερος μπροστὰ στὸ Θεὸ ἀπὸ 
ἐκεῖνον ποὺ ὑπηρετεῖ; 

--Κανένας δὲν εἶναι οὔτε πιὸ 
μικρός, οὔτε πιὸ μεγάλος, µπρο- 
«στὰ στὸ Θεό. 

“Ώστε κάθε ὑπηρεσία μοιάζει 

μὲ τὴν ἄλλη καὶ καμμιά δὲν εἶναι 
μικρότερη ἢ μεγαλύτερη μπροσίὰ 
στὸ Θεὸ καὶ στοὺς ἀνθρώπους; 
ὃ -- Μπορεῖ, βασιλιά µου, μερικὰ 
πράματα νὰ φαίνονται μεγαλύτε- 
ρα μπροστὰ στοὺς ἀνθρώπους κι’ 
«ἄλλα μικρότερα μπροστὰ στὸ Θεό, 
κάθε ὑπηρεσία εἶναι ἴδιας ΄ ἀξίας 
μὲ τὴν ἄλλη. 

Ὁ βασιλιὰς κοίταξε σκοτεινὰ τὸ 
Βιράτα. Ἢ ὑπερηφάνεια ἐδάγκωσε 
τὴν ψυχή του. Ἡ ματιά του ἔπεσε 
στ᾿ ἄσπρα μαλλιὰ τοῦ ἐρημίτη, 
καὶ σκέφτηκε πὼς. ὁ Βιράτα θάρχι- 
-σε νὰ τὰ χάνει ἀπὸ τὰ γεράματα. 
Τοῦ εἶπε κοροϊδευτικά: 

--Θἄϑελες νὰ γίνεις ἐπιστάτης 
στοὺς σκύλους µου; 

Ὁ Βιράτα ἔσκυψε καὶ φίλησε τὸ 
Θοῦχο τοῦ βασιλιᾶ. 

᾿Απὸ κείνη τὴν ἡμέρα ὁ γέρον- 


ΣΟΣ 


τας, ποὺ εἶχε δοξασθῆ μὲ τὰ τέσ- 

σερα ὀνόματα τῆς ἀρετῆς, ἔγινε΄ 
φύλακας στὰ σκυλιά καὶ κατοικοῦσε 

μὲ τοὺς ὑπηρέτες στὸ κάτω διαμέ- 

ρισµα τοῦ παλατιοῦ. Οἱ γιοί του 

τὸ εἶχαν ντροπὴ καὶ δὲν ἤθελαν 

νὰ μαθευτῆ ὅτι ὁ ἐπιστάτης τῶν 

σκυλιῶν ἧταν ὁ ἄλλοτε δοξασμένος 

πατέρας τους. 

Ὃ Βιράτα ἐκτελοῦσε πιστὰ τὴν 
ὑπηρεσία του, ἔπλενε τὰ σκυλιά, τά 
τάϊζε, τὰ καθάριζε, Οἱ σκύλοι τὸν 
ἀγαποῦσαν. περισσότερα ἀπὸ κάθε 
ἄλλον, καὶ ὁ Βιράτα ἧταν πολὺ 
εὐχαριστημένος γι᾿ αὐτό. 

ΓΡ 

Ὅλες οἱ ἱστορίες δὲν μποροῦν 
νὰ ἔχουν ὄμορφο τέλος... 

Τὰ χρόνια κυλοῦσαν χωρὶς με- 
γάλα περιστατικά. Ὃ παλιὸς βα- 
σιλιὰς πέθανε καὶ ἦρθε καινούρ- 
γιος, ποὺ δὲ γνώριζε τὸ Βιράτα, 
καὶ μάλιστα. μιὰ μέοα τὸν χτύπη- 
σε μὲ τὸ ραβδί του, ἐπειδὴ κά- 
ποιος σκύλος τὸν γαύγισε... 

Καὶ ὅταν ὁ Βιράτα πέθανε, κα- 
νένας δὲ θυμήθηκε ἐκεῖνον ποὺ ἄλ- 
λοτε εἶχε δοξασθῆ μὲ τὰ τέσσερα 
ὀνόματα τῆς ἀρετῆς. Τὸν θάψανε 
στὸ λάκκο. μὲ τὰ σκουπίδια, ἐκεῖ 
ποὺ θάβανε. τοὺς δούλους Οἱ σκύ- 
λοι οὐρλιάζανε δυὸ μέρες καὶ δυὸ 
νύχτες, ἔπειτα ξέχασαν κι᾽ αὐτοὶ 
τὸν Βιράτα, ποὺ τὸ ὄνομά του δὲν 
εἶναι γραμμένο στὰ. χρονικὰ τῶν 
ἡγεμόνων καὶ δὲν εἶναι σημειωμένο 
στὰ βιβλία τῶν σοφῶν. 

Αὐτὴ εἶναι ἡ ἱστορία τοῦ Βιράτα. 
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ΠΆΡΧΕΙ μιὰ περίεργη ὅμοι- 
πα μεταξὺ τῶ, ἀνακοινώ- 
σεν τῆς πνευματιστικῆς κινήσε- 
ως τοῦ 19ου αἰῶνος καὶ τῶν 
“συ (χρόνων περὶ τῶν ἱπταμένων 
δίσκων. ᾿Απὸ τὰ μέσα τοῦ 19ου 
καὶ τῷ, μετέπειτα δεχχετηρίδω», 
ἢ πνευματικὴ κίνησις προσείλ- 
χυσε τὴν προσοχὴ, διὰ τὰ πολ- 
λαπλᾶ μηνύματα καὶ τὰς διδα- 
σχαλίας. Τὸ ἀποτέλεσμα ὑπῆρξε 
ὁ ὑλιστιχὸς ἐκεῖνος αἰὼν νὰ ἀν- 
τιµμετωπ΄ση ποιχιλία φαινομένων 
προερχομένων ἀπὸ ἀοράτους κό" 
σμους. Τὸ ἀναμγισδήτητο αὐτὸ 
Ὑεγόνὸς ἐπγρέχσε τοὺς σχεπτο- 
πιένους ἀνθρώπους, ἀλλ᾽ αἱ ἀπο- 
Καλύψεις αἱ ὁποῖαι προῆλθον 
ἀπὸ τὰς πνευματιστικὰς συγχεν- 
τρώτεις ἐδημιούργησαν.. διανοη- 
τικἠ σύγχυσι, ἰδιχιτέρως στοὺς 
μελετητὰς τῆς ἀπόχρυφης πλευ- 
φᾶς τῆς ζωῆς. ᾿Ὠπρόβαλε ἢ ἀνάγ- 
χγ., διὰ μίαν οὐσιωδεστέραν δια- 
γώτισιν καὶ φιλοσοφ.α) τῆς χο- 
'σμικῆς τάξεως, ἡ ὁποία νὰ κατα- 
'στήση δυνατὴ μίαν σύνθεσι τόσον 
τῆς ἀπόχρυφη: ὅσον καὶ τῆς ἀπὸ 
καθέδρας ἐπ.στημονικῆς γνώσε- 
εὐς, ἀλλὰ καὶ τῶν δάσεω, τῶν 
διαφόρων πίστεων τοῦ ἀνθρώπου. 


Τοῦ ΙΑΜΕΘΒ 5. ΡΕΕΚΙΝΒ 


Τότε, στὰ 1810, συνέδη ἕνα 
γεγονὸς μεγάλης σημασίας διὰ 
τὴν σύγχρονο» ἐποχήν μας. Αύο 
προσωπικότητες, γνωσταὶ στοὺς 
Θεοσόφου: ώς «Διδάσκαλοι τῆς 
Σοφίας», ἀνέλαδον νὰ συμμερι- 
σβοῦν μετὰ τῶν; φωτει)ῶν πνευ- 
μάτω, τοῦ χόσμου ὡρισμένας ᾱ- 
πόψεις τῆς συγκε;τρωθείσης σο- 
φίας τῶν αἰώνων, περὶ τῆς φύ- 
σεως τοῦ σύμπαντος καὶ τῆς θέ- 
σεως τοῦ ἀνθρώπου εἰς αὐτό, Ἡ 
γνῶσις ἐξετέθη διὰ πολλῶν µεσα- 
ζόντω», κυρίως διὰ τῆς δημοσι- 
εύσεως τῶν τόμων τῆς ΜΙ ΣΊΤΙ- 
ΚΗΣ ΔΙΔΑΣΚΑΛΙΑΣ τῆς ἥπλα- 
βάτσχυ. Τὸ  ἔργον τοῦτο περιέ- 
λαβε τὴν περιγραφὴ μιᾶς χοσµο- 
γονίας καὶ’ ἀνθρωπογονίας, ἔρ- 
ριψε ἄπλετον φῶς κατανοήσεως 
ἐπὶ τῆς ἑνότητος τῆς ἀληθείας, 
ὑπεγράμμισε τόσον τὰς ἀρχαίας 
ὅσον καὶ τὰς νεωτέρας βρησχείας, 
φιλοσοφίας, καὶ ἐπιστήμας καὶ 
συμπτωματικῶς ἐταξινόμησε τὰ 
φαινόμενα τοῦ πνευματισμοῦ. 

᾿Εμεῖς στὸν 20ὸν αἰῶνα ἄντι- 
μετωπίζομε καὶ πάλιν συνταρα- 
χτικὰ γεγονότα, τὰ ὁποῖα κατευ- 
θύνουν τὴν προσοχὴ τοῦ κόσμου 
πρὸς τὸ βασίλειο τοῦ ἀποκρυφι- 


᾿Απὸ το Τε Απιεγίςαι Τπεοβορ]ίοί 
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σμοῦ. Νατὰ τὰς ἀρχὰς τοῦ 
1950 ἐνεφανίσθη νέον χῦμα ἄπο- 
καλύψεων ἀπὸ τὸ ὑπερπέραν, καὶ 
αὐτὴ τὴ φορὰ ἐλέχθη ὅτι προ- 
ἦλθεν «ἐκεῖθεν τοῦ διαστήμα- 
τος» Ὄχι μόνον εἴχαμε νέα ἀπὸ 
πολλὰ μέρη τοῦ χόσμου περὶ το- 
πικῶν ἐμφανίσεων διαστημοπλοί- 
ων, ἀλλὰ προφητεῖαι καὶ προχη- 
ρύξεις ἐκδίδονται μὲ αὔξουσαν 
σύγχυσιν ὑπὸ διαφόρων ὀργανώ- 
σεων «ἱπταμένων δίσκων», Ἱ- 
πάρχουν περὶ τὰς 250 τοιαῦται 
ὀργανώσεις ἕως τώρα καὶ ὃ ἀρι- 
θμός των αὐξάνει, ἢ δὲ σχετικὴ 
κίνησις καυχᾶται ὅτι χυκλοφορεῖ 
100 περιοδικά, ἐφημερίδας χαὶ 
δελτία. []ολλαὶ ἀπὸ τὰς ὁμάδας 
αὐτὰς ἀποτελοῦνται ἀπὸ ἄτομα 
ποὺ καταβάλλουν. προσπάθειαν 
νὰ οἰχειοποιηθοῦν τὴν αὐθεντικό- 
τητα τῆς διαπιστώσεως τῶν ἵπτα- 
μένων ἀντικειμένων. Πολλοὶ µε- 
λετηταὶ δίδουν σοβαρὰν προσο- 
χὴν εἰς ἀνακοινώσεις µεταδιδο- 
μένας δῆθεν εἰς αὐτοὺς ὑπὸ ὀγ- 
τοτήτων ποὺ ἔρχονται ἀπὸ. ἄλ- 
λους πλανήτας καὶ ἀχόμη ἀπὸ 
ἄλλα ἡλιακὰ συστήματα! Αἱ λαμ- 
βανόμεναι διδασκαλίαι ἔχουν συ- 
νήθως τὸ ὕφος ἐκπληκτικῶν. καὶ 
συνταρακτικῶν θεθαιώσεων, αἱ 
ὁποῖαι μεταδίδουν εἴτε δογµατι- 
κὰς ὁδηγίας ἀπὸ ἀπροσίτους πη- 
γάς, εἴτε ἐκτεταμένας ἐκφράσεις 
αἱ ὁποῖαι παρατείνουν τὰς ἐλπί- 
δας διὰ τὸ μέλλον τοῦ ἀνθρώ- 
που, ἀλλ᾽ ἐπιμένουν ὅτι διὰ τὴν 
παροῦσαν σωτηρίαν ἀπαιτεῖται 
«ἀπόλυτος ἀποδοχὴ» καὶ ἐνέργεια 
κατὰ τὰς προτεινομένας ὁδηγίας. 
“Γπάρχει λοιπὸν ὡρισμένη ψευ- 
δολογία εἰς τὰς ὁδηγίας αὐτάς, ἢ 
ὁποία τὰς χαθιστᾶ ὑπόπτους. 


Κῖναι ἐνδιαφέρον νὰ σημειοθή, 
ὅτι εἰς τὸν 19ον αἰῶνα, ὅταν ὅ 
περιχαρχχωµένο: ὑλισμὸς ἔμενε 
ἀδιαφιλονίκητος στὴν ἄρνησί του 
περὶ συνεχείας τῆς ζωῆς πέραν 
τοῦ τάφου, αἱ πνευματιστικαὶ ἀ- 
ποκαλύγεις ἐτόνωσαν τὰς αἰσθη- 
ματικὰς τάσεις, ἰδίως ἐκείνων οἵ 
ὁποῖοι δικκαῶς ἐποθοῦσαν μία ἐ- 
πικοινωνία μὲ τοὺς ἀγαπημένους 
των νεκρούς. Μετὰ πάροδον ἑνὸς 
αἰῶνος, μὲ τὴν προσοχὴ τοῦ κό- 
σμου προσηλωμένη ἐπὶ μιᾶς νέας 
κατακτήσεως τοῦ διχστήματος 
καὶ τῆς ὕλης, αἱ ἀποκαλύμεις. 
περὶ τῶν ἱπταμένων δίσκων ἄφο- 
ροῦν κυρίως τὴν διανόησιν, τὴν 
ἀστροφυσική, τὴν κοσμολογία, 
τὰς δυνατότητας τῶν πτήσεων 
εἰς, τὸ διάστηµα, τὰ πεδία τῆς 
δυνάμεως κ.τ.λ. 

Ἐν τῷ μεταξὺ διάφοροι µελε- 
τηταὶ ἀσχολοῦνται μὲ τὴν ἐξέτα- 
σιν τῶν πληροφοριῶν περὶ τῶν 
ἱπταμένων δίσκων ὑπὸ τὸ φῶς 
τῶν ἰσχυουσῶν Θεοσοφικῶν ἄρ- 
χῶν καὶ τῆς ἐγκύρου; ἐπιστημο- 
νικῆς γνώσεως. Τὰ φαινόμενα 
τῶν ἱπταμένων δίσχων προθάλ- 
λουν ἐρωτήματα. ὡς πρὸς τὴν 
παρατηρηθεῖσαν. νοήμονα ἐπιτη- 
δειότητα χειρισμοῦ καὶ τὴν ἐπί- 
τευξιν τῆς ἁπαιτουμένης ταχύτη- 
τος διὰ διαπλανητικᾶς πτήσεις. 
ΔΣ. τὴν ἐπίτευξιν τοιούτων: 
ταχυτήτων ἢ καὶ τὴν ἀναγνώ- 
ειπιν παρατηρηθέντων φαινομέ- 
νων θὰ ἐχρειάζετο ἐξαύλωσις 
τῶν σωμάτων τῶν τριῶν διαστά- 
σεων εἰς σχήματα ἀνωτέρων δια- 
στάσεων. ᾿Αντιστρόφως, οἷοδή- 
ποτε διαστηµόπλοιον τὸ ὁποῖ- 
ον ὑποτίθεται ὅτι φθάνει εἰς. 
τὴν γειτνίασιν τῆς γῆς, θὰ πρέ. 
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πει νὰ ὑλοποιηθῆ ἀντιχειμενι- 
κῶς ἀπὸ τὴν ἀόρατον κατά: 
στασιν τῆς τετάρτης διαστάσεως. 
Δὲν πρέπει νὰ παραθλέψωμε, ἐν 
τούτοις, ὅτι οἰαδήποτε ἐμφάνισις 
ἐχ τῆς τετάρτης διαστάσεως, εἴτε 
ἐκ τοῦ περιβάλλοντος τοῦ ἰδικοῦ 
μας πλανήτου, εἴτε ἐκείνου ἄλλων 
πλανητῶν, θὰ ἧτο ἀναγκαστικῶς 
µία φαινομενικὴ μόνον ὑλο- 
ποίησις. Ἡ γνώμη λοιπὸν ὅτι 
ὅλα τὰ φαινόμενα τῶν διαστηµο- 
πλοίων προέρχονται ἐκ τοῦ περι- 
βάλλοντος τῆς γῆς δὲν εἶναι πα: 
ράλογος ὑπόθεσις ἀπὸ Όεοσοφι- 
κῆς ἀπόψεως. 

Ὑπάρχει σημαντικὸς ὄγχος 
θεοσοφικῶν γνώσεων περὶ τοῦ 
ἀστρικοῦ χόσµου μὲ τὴν λεπτήν 
του ὕλην διαχυνομένην ἀτὸ τὸ 
φυσικόν μας πεδίον. Ὅλα. τὰ 
φαινόμενα τοῦ χόσµου ἐχείνου 
θεώμενα ἐχ τοῦ φυσικοῦ πεδίου 
φαίνονται ἀπατηλά, εἶναι τὸ ὑλι- 
κὸν τῆς συστάσεως τῶν ὀνείρων. 
“Ἕνα ἄτομον, τὸ ὁποῖον συγχεν- 
τρώνει ἀρχετὴ προσοχὴ στὸ θέμα 
καὶ χαταθάλλει ἀρκετὴ προσπά- 
θεια, ἠμπορεῖ νὰ ἔλθη εἰς ἐπα- 
φὴν μὲ ὑλοποιήσεις ἐκ τοῦ ἄπο- 
χρύφου κόσμου. ᾽Αλλ᾽ ἂν δὲν ἔχη 
ἀρκετὴν ἀποχρυφιστιχὴν ἐξάσκη- 
σιν, διὰ νὰ χρίνη τὴν πραγματι- 
κὴν φύσιν τῶν ὑπερφυσικῶν φαι- 
νομένων, δὲν θὰ ἐμποδίση τίποτε 
τὴν δημιουργίαν τῆς ψευδαισθή- 
σεως, χωρὶς νὰ τὸ ὑποπτευθῆ 
κἄν, λ.χ. τὴν ἐπιθίθασιν ἐπὶ ἕπτα- 
μένου δίσκου, τὴν μεταφοράν του 
εἰς τὸν "Άρην ἢ εἰς τὸν πλανή- 
την «Χ» ἢ καὶ εἰς ἄλλον Γαλα- 

-ξίαν ἀκόμη, καὶ τὴν ἐπιστροφὴν 
εἰς τὴν γῆν μὲ τὴν ἀκτινοδόλον 
ψευδαίσθησιν ὅτι ἔκαμε «κοσμι- 
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κὴν περιοδείαν», ἐνῷ δὲν ἐγχα- 
τέλειψε οὔτε στιγμὴν καθ᾽ ὅλον 
τὸ διάστημα τὴν φυσικήν του 
θέσιν. 

Εἶναι ἀνάγκη νὰ προσέχωμεν 
πάρα πολὺ τὰς ἀντιλήψεις μας 
περὶ τοῦ ἀποκρύφου κόσμου ὁ 
ὁποῖος μᾶς περιθάλλει, ἐὰν θέ- 
λωμεν νὰ διακρίνωμεν τὶ εἶναι 
σημαντικὸν καὶ τὶ ἀσήμαντον ἢ 
ἀχόμη ἐξώφθαλμος νοθεία. 

Εἶναι ἐμφανὲς ὅτι ἡ ἀνθρωπό- 
της εὑρίσκεται εἰς τὰ πρῶτα μό- 
νον στάδια τῆς ἐνημερότητος περὶ 
τοῦ περιβάλλοντος τοῦ πλανήτου 
μας καὶ ὅτι ὑπάρχουν πολλά, πε- 
ρισσότερα ἀπὸ ὅσα περιλαμθά- 
νει ἡ φιλοσοφία καὶ ἢ ἐπιστήμη. 
᾿Αλλὰ ἐφ᾽ ὅσον. ὁ τόπος καὶ ἡ 
θέσις ἑκάστου πράγματος εἰς τὸ 
διάστηµα, ἀπὸ τὸ ἄτομον μέχρι 
τοῦ ἀστέρος, ρυθμίζονται ὑπὸ 
παγκοσμίων ἀρχῶν αἱ ὁποῖαι ἐκ- 
φράζονται διὰ φυσικῶν νόμων, ἡ 
ἁπλῆ λογικὴ προστάζει ὅτι οὔτε 
οἱ ἄνθρωποι, οὔτε τὰ ὄντα εἶναι 
δυνατὸν νὰ χινηθοῦν ἔξω τῆς χο: 
σμικῆς τοποθεσίας των, ἐκτὸς 
ἂν ἡ δύναμις πρὸς τοιαύτην ἐ- 
νέργειαν δημιουργεῖται ὑπὸ νομί- 
µου σχεδίου πρὸς μίαν τοιαύτην 
μετατόπισιν. 

Ἡ τοιαύτη: ἀντίληψις μᾶς. φέ- 
ρει ἐνώπιον τοῦ ἐρωτήματος κα- 
τὰ πόσον ὁ ἄνθρωπος ἠμπορεῖ νὰ 
ἐλπίζη ὅτι θὰ πραγματοποιήση 
τὰ διαπλανητικὰ ταξίδια. Σπ- 
μαντικὸν εἶναι αὐτὸ ποὺ ἀναχφέ- 
ρουν αἱ «Ἠπιστολαὶ Μαχάτμα» 
(ἐπιστολὴ 19) «...τὸ σῶμα τοῦ 
ἀνθρώπου εἶναι συνδεδεμένον μὲ. 
τὸν πλανήτην αὐτὸν καὶ θὰ πα- 
ραμείνη διὰ παντὸς μέσα εἰς αὖ- 
τόν». Μήπως ἡ θεθαίωσις αὐτὴ 
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ὑπονοεῖ ὅτι, καθόσον γνωρίζουν 
οἱ Δι»άπκαλοι, δὲν πρὀχειται νὰ 
πραγματοπ2.ηθῆ μεταφορὰ ἀν- 
θρώπων ἀπὸ τὸν ἕνα πλανήτην 
εἰς τὸν ἄλλο»; ᾿Ἰσως. Διότι, πα- 
ρατηροῦμεν ὅτι ἡ πρόοδος τῆς 
συνειδήσεως συντελεῖται πρὸς τὰ 
ἔνδον, πρὸς τὸ βάθος τοῦ χέ;τρου 
τοῦ [ῆΐναι. 

Ἡ ὁριζόντ'ος ἐπέχτασις τῆς διὰ 
τοῦ ἀέρος φυσικῆς περιπλανήσε- 
ως εἰς τὸ περαιτέρω διάστημα, 
ὀλίγα θὰ προσθέση εἰς τὸ παρὸν 
περιβάλλον τοῦ ἀ,θρώπου διὰ 
τὸν ἄ, σκοπόν, ἐκτὸς τῆς τονώ- 
σεως ποὺ θὰ δώπη εἰς τὴν ἐξε- 
ρεύ»ησ.; τοῦ διχττήματος πρὸς 


ἀφρύπ»ιπιν ἀνωτέρων ἱκανοτήτων 
τῆς ἀνθρωπίνης συνειδήσεως. “Η 
πρόοδος, ὅμως, αὐτοῦ τοῦ εἴδους 
ἀπχιτεῖ ὅπως ἔχαστον ἄτομον ᾱ- 
νχλάρη τὴν εὐθύνη, τῆς περαι- 
τέρω ἐξελίξεώς του: ὅτι θὰ ἀνα- 
λάθη νὰ πειθαρχήση τὰς ἐπιθυ- 
μίας του καὶ τὸν νοῦν του, καὶ 
θὰ καταβάλη προσπαθείας διὰ 
τὴν ἀνάπτυξιν πλήρους συνειδή- 
σεως διὰ τὴ, παχγκόπμιον ᾽Αγά- 
πην καὶ τὸν παγχόσμιον Νόμον, 
πρὶν δοχιμάση νὰ ἀναλάθη τὴν 
διεύθυ;σιν μεγαλειτέρων δυνάμε- 
ων, αἱ ὁποῖαι εὑρίσκονται λανθά- 
νουσαι εἲς τὴ, φύσιν του. 


Ἡ ζωὴ δὲν εἶναι εὔκολη γιὰ κανέναν µας. Πρέπει ὅμως νὰ ἔχου- 
µε ἀντοχὴ καὶ ἐμπιστοσύνη στὸν ἑαυτό µας. Πρέπει νὰ πιστεύουμε 
πὼς γιὰ κάτι εἴμαστε προικισµένοι καὶ αὐτὸ τὸ κάτι νὰ τὸ ἐπιδιώ- 
πουμε, ὅσο καὶ νὰ κοστίζη, ἀκόμη καὶ ὅταν τὰ πάντα «φαίνεται νὰ 


στρέφωνται ἐναντίον µας. 


Μαντὰμ Κιουρὶ 


ΣΕ ΤΙ ΣΥΝΙΣΤΑΤΑΙ 


Η ΚΑΛΛΙΤΕΧΝΙΚΗ ΙΔΙΟΤΗΤΑ 


͵ Α. ΦΑΛΝΕΙ παράξενο ; ὅτι 

σ᾽ αὑτὸ τὸν αἰῶνα, μὲ τὶς 
"χιλιάδες τοὺς καλλιτέχνες του, 
τὶς ἔχατοτάλε; τὰ καλλιτεχνικά 
του μνημεῖα καὶ τὰ µεγαλοπρε- 
πῆ του μουσεῖα ζώγραφικῆς, 
πιποροῦμε -ἀχόμα νὰ θέσουμε τὸ 
«ἐρώτημα: 1ἵ ἐννοεῖ κανεὶς πρα- 
γματικὰ μὲτὴ λέξη «καλλιτεχνι- 
κό»; Μὰ ἀχριθῶς στὸν αἰῶνα µας 
πρέπει νὰ τεθεῖ τὸ ἐρώτημα, για- 
τί γεγονότα πρόσφατα ποὺ ἔχουν 
παρχαχθεῖ μέσα στὸν χόσμο τῶν 
καλλιτεχνῶν κάνουν νὰ διστάζει 
πανεὶς στὸ νὰ παραδεχτεῖ σὰν 
καλλιτεχνικὸ τὸ χάθε τὶ ποὺ κά- 
Ὕουν αὐτοὶ οἳ ἄνθρωποι. 

Πρὶν λίγα χρόνια εἶδα, σὲ μιὰν 
ἔχθεση στὴ Γερμανία, ἕνα κεφάλι 
ἀπὸ μάρμαρο ποὺ προξένησε σὲ 
μένα μιὰ θαθειὰ ἐντύπωση. Για- 
τὶδὲν εἶχε παρὰ ἕνα μάτι’ τὸ 
μισὸ τοῦ προσώπου ἦταν φυσιο- 
λογικό, τὸ ἄλλο μισὸ ὅμως ἁπο- 
πελοῦσε μιὰ λεία μᾶζα ἀπ᾽ τὸ σα- 


ΤΩΝ ΠΡΑΓΜΑΤΩΝ 


Τοῦ. ο. Ιιπαια]αάασα 


γώνι ὡς τὸ μέτωπο, σὰν νὰ μὴν 
ἦταν ποτὲ προωρισμένη ἢ πλευ- 
ρὰ αὐτὴ. νἄχει ἕνχ κοῖλον χι᾿ 
ἕνα μάτι. Κανένα ἀνθρώπινο παι- 
δὶ δὲ γεννήθηκε π-τ. ἔτσι' χανέ- 
να πρόσωπο ἀνθρώπου, πουλιοῦ 
ἢ ζώου ποὺ ἢ φύση ἔχει γεννή- 
σει μέσα στὸν ἐξελικτιχό της μη- 
χανισμό, δὲν ἔδωσε ποτὲ τὴν πα- 
ραχμικρὴ ἀφορμὴ στὸν καλλιτέχνη 
γιὰ νὰ δημιουργήσει ἕνα τέτοιο 
πρόσωπο. Τὸ πρόσωπο αὐτὸ δὲν 
ἦταν ἁπλῶς προπλασμένο στὴν 
ἄργιλλο ἢ. στὸ γῦψο' ὁ δηµιουρ- 
γός του εἶχε λάθει τὸν κόπο νὰ 
τὸ γλύψει πάνω στὸ μάρμαρο! 
Καὶ τὸ ἐπεδείκνυε σὰν κάτι τὸ 
«καλλιτεχνικό». Μὰ ἦταν τέτοιο; 
Γιὰ μένα ἦταν ἕνα τερατούργη- 
μα. 
Θυμᾶμαι ἐπίσης μιὰ εἰχόνα ποὺ 
παρίστανε τὴ Λέα-- “Υόρκη καὶ 
ποὺ φιγούραρε στὴν ἴδια ἔχθεση, 
Ἦταν ἕνα ἔργο «κυβιστικό», μὰ 
ὁ πίνακας ((αρ|εαιι) ἦταν ὅ,τι 
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θὰ μποροῦσα νὰ ἐκτελέσω ἐγὼ ὁ 
ἴδιος, ἂν παίρνοντας εἴκοσι κάρτες 
τῆς Νέας “όρκης καὶ κόθοντας 
τὴν κάθε μιὰ σὲ χάθε εἴδους γω- 
νιακὰ σχήματα, τὶς χολλοῦσα πά- 
νω σ᾽ ἕνα χαρτόνι ἔτσι ὅπως τύ- 
χαινε. Κι αὐτὴ ἐπίσης τὴ φο- 
ρά, τὸ ἔργο παρουσιαζόταν ἀπ᾿ 
τὸ δημιουργό του ὡς «καλλιτε- 
χνικό». 

Εἶναι περιττὸ νὰ πολλαπλασι- 
άσω τὰ παραδείγματα. “Ὅσοι ἔ- 
χουν ἀχολουθήσει τὴν ἐξέλιξη 
τῆς τωγραφικῆς καὶ τῆς γλυπτι- 
χῆς (καὶ σὲ μερικὲς περιπτώ- 
σεις, ἐπίσης, τῆς ἀρχιτεχτονιχῆς), 
θἄχουν τὴν ἀνάμνηση ἀντιχειμέ- 
νων, τὰ ὁποῖα, παρουσιαζόμενα 
σὰν «καλλιτεχνικά», τοὺς ἄφη 
σαν μιὰν ἐντύπωση ἀποστροφῆς. 
Ὁ καλλιτέχνης συχνὰ ὀνομάζει 
καλλιτεχνικὸ ἕνα πρᾶγμα ποὺ ὁ 
θέθηλος τ᾽ ὀνομάζει ἀνόητο. Καὶ 
σ᾽ αὐτὲς τὶς περιπτώσεις μᾶς εἷ- 
ναι ἀδύνατο νὰ παραδεχτοῦμε 
σὰν «καλλιτεχνικό», ἐκεῖνο ποὺ ὁ 
καλλιτέχνης τ᾽ ὀγομάζει ἔτσι. 
Ἡ θεθαίῴση ποῦὔχουν χάνει µερι; 
χοὶ διευθυντὲς φρενοχομείων ὅτι 
πολλὲς ἀπ᾿ τὶς δημιουργίες τῆς 
χυθιστικῆς τέχνης θὰ μποροῦσαν 
νὰ παραλληλισθοῦν μὲ σχέδια 
ποὺ ἔχουν κάνει οἱ τρόφιμοί τους, 
γίνεται ἀφορμὴ νὰ διστάζουµε 
ἀχόμη περισσότερο. Μὲ ἄλλα λό- 
για, μποροῦμε νὰ σεβόμαστε καὶ 
νὰ Πθαυμάζουμε ἕναν καλλιτέχνη, 
μὰ δὲ μποροῦμε ἀναγκαστικὰ νὰ 
δεχόμαστε τὸ χριτήριό του τῆς 
«καλλιτεχνικῆς» ἰδιότητας. 

Κάποτε ἦταν ἀξίωμα ὅτι γιὰ 
νἆναι ἕνα ἀντικείμενο καλλιτεχνι- 
κὸ ἔπρεπε νἄναι καὶ ὡραῖο. 
᾿Αλλὰ στὸ διάστηµα τῆς τελευ- 


ταίας πενηνταετίας, οἱ καλλιτέ- : 
χνες µας δοχίµασαν νὰ μᾶς θγά- 
λουν ἀπ᾽ αὐτὴ τὴν παράδοση. 
᾿Ισχυρίζονται πὼς ἡ ἔννοια τοῦ» 
ὡραίου, ἔτσι καθὼς τὴν ἔχουν οξ 
βέβηλοι, δὲν ἔχει τίποτε τὸ χοι- 
νὸν μὲ τὴν « Τέχνη». Μόνο ὁ καλ- 
λιτέχνης, λένε, ξέρει ἐκεῖνο ποὺ: 
εἶναι καλλιτεχνικό, ' κι) ὁ θέβηλος 
πρέπει νὰ συμμορφώνεται στὶς ᾱ- 
ποφάσεις τῶν καλλιτεχνῶν. Μερι- 
κοὶ ὅμως ἀπὸ μᾶς τοὺς θεβήλους 
αἰσθάνονται, ἀπὸ ἔνστικτο, πὼς. 
ὑπάρχει αὐτοῦ κἄτι τὸ ψεύτικο. 
“Υπάρχει κἄπου ἕνα ἀληθινὸ χρι- 
τήριο ἐκείνου ποὺ εἶναι «καλλι- 
τεχνικό». 


Μέσα στὴν ἔρευνά µας γι αὖ- 
τὸ τὸ κριτήριο πρέπει νὰ δυσπι- 
στοῦμε στὶς προλήψεις. Τὸ ἔν-- 
στιχτο μᾶς χάνει ν᾽ ἀπορρίπτουμε. 
ὅ,τι μᾶς εἶναι ξένο καὶ ἰδιαίτερα 
ὅ,τι ἀντιτίθεται στὴν παράδοσή, 
μας. Αὐτὸ ἔχει ἀποδειχτεῖ σαφρέ- 
στατα στὴν ἐξέλιξη τῆς εὐρωπαι- 
Χῆς μουσικῆς. Κάθε θῆμα πρὸς 
τὰ ἐμπρός---ἔτσι ὅπως τὸ βλέπου- 
µε σήμερα-- θεωρήθηκε στὴν ἁρ- 
χὴ. σὰν μιὰ χαθαρὶ κχακοφωνία,, 
ὄχι σὰν θῆμα πρὸς τὰ ἐμπρός, 
ἀλλὰ σὰ μιὰ. ὀπισθοδρόμηση- 
᾿Ενῶ ἡ μουσικὴ ἀναπτυσσόταν, 
ἀπ᾿ τὸν Ῥαἱεδίτίπα στὸν Βας]. 
ἀπ᾽ τὸν Βασ] στὸν Βεεί]ονεη. 
ἀπ᾽ τὸν ΒεείΏονεη στὸν Ἰλαθ- 
ποτ, πάντα ὑπῆρχαν πρόσωπα. 
(καὶ μάλιστα πραγματογνώμονες. 
μουσικοὶ) ποὺ κουνοῦσαν τὸ χε- 
φάλι μπροστὰ σ᾽ ἐκεῖνο ποὺ τότε 
φαινόταν ἕνας παραλογισμός. Η. 
ἐχθρικότητα --- ποῦδειξαν στὸν: 
Ἠ/αρπετ στὴν ἀρχὴ τῆς χαρριέ- 
ρας του, γιατὶ εἶχε συλλάθει κι” 
ἐφαρμόσει μιὰ χλίμαχκα ἁποτε- 
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,. 
λουμένη ὄχι ἀπὸ ἑπτὰ μὰ ἀπὸ 
δεχατρεῖς νότες---εἶν᾽ ἀκόμα ἕνα 
ἐπεισόδιο στὴ σύγχρονη ἱστορία. 
"Ακόμη καὶ τὸ εἰδικευμένο αὐτὶ 
πῶν ἴδιων τῶν μουσικῶν χρειά- 
στηκε νὰ ἐξασχηθεῖ ἐκ νέου σὲ 
μιὰν ἄλλη μουσικὴ κατανόηση 
"πρὶν μπορέσει νὰ δεχτεῖ ὡς «καλ- 
λιτεχνικὴ» τὴ μουσικὴ τοῦ μλίας- 
πετ. Μὰ οἱ ντισονάντσες τῆς µου- 
σικῆς του δὲν εἶναι πιὰ τέτοιες 
γιὰ κείνους ποὺ ἔμαθαν ν᾽ ἅπαν- 
τοῦν στὶς εὐρύτερες αὐτὲς συλ- 
λήψεις τῆς συμφωνίας. 

Τὸ ἴδιο καὶ τὸ ἀνατολίτικο 
αὐτὶ ἐπὶ πολὺ καιρὸ δὲν μπορεῖ 
νὰ καταλάβει τὶ εἶναι ἢ δυτικὴ 
ἁρμονία, γιατὶ ἔχει συνηθίσει 
. στὴ μελωδία ποὺ δὲν τὴ συνο- 
δεύουν αοσοτᾷδ. 

Ἐξ ἄλλου πάλι, τὸ δυτικὸ αὖ- 
τὶ ἔχει τὴν ἐντύπωση πὼς κάτι 
ἔχει μείνει ἀτέλειωτο, σὰ νὰ «χρέ- 
μεται στὸν ἀέρα» ὅταν τελειώνει 
ἕνα ἰνδικὸ τραγοῦδι, ἐπειδὴ δὲν 
τελειώνει σὲ μιὰ πλήρη συγχορ- 
δία. Ὑπάρχουν στὴν Τέχνη πολ- 
λοὶ τρόποι ποὺ τοὺς κυττάζουμε 
μὲ δυσπιστία στὴν ἀρχή, μὰ ποὺ 
μᾶς ἀρέσουν: καὶ μᾶς γίνονται 
πολύτιμοι, ὅταν ὁ -αἰσθητικὸς ὀρ- 
γανισμός µας ἔχει ὑποστεῖ μιὰ 
καινούργια ἐξάσχηση 

Ἰκατὰ συνέπεια, ὅταν ὁ καλλι- 
τέχνης ξεκαθαρίζει ἕνα χαινούρ- 
γιο ἔδαφος, καὶ παράγει ἐκεῖνο 
ποὺ φαίνεται σὲ μᾶς σὰν κἄτι τὸ 
ἀνόητο, δὲ θὰ πεῖ πὼς ἐμεῖς, οἱ 
θέθηλοι, εἴμαστε στὴν ἀλήθεια 
καὶ πὼς ὁ καλλιτέχνης ἔχει ἄδι- 
κο. Καὶ ὅμως δείξαμε πὼς δὲ 
μποροῦμε νὰ παραδεχτοῦμε πάν- 
τα, σὰν ἕνα ἀπόλυτο κριτήριο, 
τὴν κρίση τοῦ καλλιτέχνη ποὺ 
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ἀφορᾶ ἐχεῖνο ποὺ εἶναι «καλλι- 
τεχνικό». Μπορεῖ ἕνας καλλιτέ- 
χνης νὰ παραγάγη πράγματα γιὰ 
τὰ ὁποῖα ἕνας ἄλλος καλλιτέ- 
χνης θᾶχει τὴ θεβαιότητα πὼς 
δὲν εἶναι καθόλου καλλιτεχνικά, 
ἂν καὶ μπορεῖ ἀπὸ εὐγένεια νὰ 
μὴ θέλει νὰ τὸ πῆ. “Ὁ Μεπάε[- 
50Ππ δὲν εἶπε γιὰ τὴν ᾿Βνάτη 
Συμφωνία: «Δὲ μοῦ χαρίζει καμ- 
μιὰ εὐχαρίστηση»; Μὰ ὅ,τι κι᾽ 
ἂν μποροῦν νὰ σχέπτονται ἆμοι- 
βαῖα γιὰ τὰ ἔργα τους οἱ καλλι- 
τέχνες, ὅλοι σκέπτονται τὸ ἴδιο 
ὅσον ἀφορᾶ τὸ γοῦστο τοῦ ἀμύη- 
το]---ὁ ὁποῖος ἀσφαλῶς δὲν ξἐ- 
ρει τὶ εἶναι «καλλιτεχνικὸ» ἐνόσω 
δὲν ὑποχλίνεται μπροστὰ στὶς 
διακηρύξεις τους. 

Γιαυτὸ λοιπόν, ποῦ θὰ θροῦμε 
τὸ χριτῆριο τῆς καλλιτεχνικῆς 
ἰδιότητας; Δὲν ξέρω ἂν θὰ τὸ 
θροῦμε ὅλοι στὴν ἴδια θέση, μὰ 
θὰ πῶ ποῦ τῶχω Θθρεῖ ἐγὼ ὁ 
ἴδιος. 

Θεωρῶ σὰν ἀξίωμα ὅτι ἡ Τέ-. 
χνη, ὡς «συγχεχριμενοποίηση» 
τοῦ ὑπέρτατου, εἶναι ἀχώριστη. 
ἀπ᾿ ὅλα τὰ μεγάλα κι’ εὐγενῆ 
πράγματα τῆς ζωῆς. Μολονότι 
δὲν εἶναι μέσα στὸ ρόλο τῆς 
Τέχνης νὰ κηρύττει. τὴν ἠθικὴ 
στοὺς ἀνθρώπους (ποὺ εἶναι δου- 
λειὰ τῆς θρησκείας), ὅμως γιὰ 
μένα, ἡ Τέχνη κι ἢ Θρησκεία 
εἶναι ἀχώριστες. Κατὰ τὸν ἴδιο 
τρόπο, ἢ Τέχνη καὶ ἡ Φιλοσοφία 
εἶν᾽ ἐπίσης ἀχώριστες, χι᾽ αἰσθά- 
γομαι ὅτι παντοῦ ὅπου εἶναι πρα- 
γματικὰ ἡ Τέχνη ἐκεῖ ὑπάρχει χι᾿ 
ἡ ᾿Επιστήμη. Κατὰ συνέπεια, σὲ 
κάθε τι ποὺ ἀξίζει τὸ ἐπίθετο 
«καλλιτεχνικὸ» δὲν ὑπάρχει μό- 
νον ἡ Τέχνη, μὰ καὶ ἢ Θρησκεία, 
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ἡ Επιστήμη χι’ ἡ Φιλοσοφία. 
Αν λοιπόν, μιὰ δημιουργία 


ποὺ θεωρεῖται «καλλιτεχνικὴ» 
ἀπομακρύνεται ἀπὸ χεῖνο ποὺ 


μοῦ φαίνεται νἆναι ἡ ᾿Αλήθεια 
στ᾽ ἄλλα χωρίσματα τῆς ζωῆς 
ποὺ ἀνέφερα, αὐτὴ ἡ δημιουργία 
γιὰ μένα δὲν εἶναι «καλλιτεχνι- 
κά». Τὸ κριτήριό µου δὲν εἶναι 
κατ᾽ ἀνάγκη τὸ κριτήριο τῶν 
ἄλλων, μὰ τοὐλάχιστον ἔχω ἕνα 
κριτήριο. Προφανῶς, πρέπει νᾶμαι 
ἔτοιμος νὰ δεχθῶ ἕνα διαυγέ- 
στερο ὅραμα τῆς ᾿Αλήθειας ἀπὸ 
χεῖνο ποῦναι δικό μου σήμερα. 
Μπορεῖ νὰ χρειχστεῖ ν᾿ ἄναθεω- 
ρήσω τὸ χριτήριό μου. Δὲν πρέ- 
πει νὰ ξεχνῶ πόσος χαιρὸς μοῦ 
χρειάστηκε γιὰ νὰ ἐκτιμήσώ τὸ 
μουσιχὸ χαρακτῆρα τῶν συμῴω- 
γιῶν τοῦ Νάρπετ, χι ἀπὸ ποιὰ 
μεγάλη ἐξάσχηση εἶχε ἀνάγκη τ᾽ 
αὐτί μου--κι᾽ ἁχόμα ἔχει--- γιὰ 
νὰ παρχχολουθήσω τοὺς περίπλο- 
χους συνδυασμοὺς τῆς ὀρχηστρι- 
χῆς μουσικῆς. 

Μὰ γιὰ ἕνα πρᾶγμα εἴμχι 
βέβαιος: ὅτι ὅσα περισσότερα 
ξέρω πάνω στὴ Θρησχεία, στὴν 
"Επιστήμη καὶ στὴ Φιλοσοφία, 
πιὸ θαυμαστὸ γίνεται γιὰ μένχ 
κάθε καλλιτεχνιχὸ ἀντιχείμενο. 

«Κάθε μεγάλη τέχνη εἶν᾽ ἕνα 
ἐγκώμιο. Τέτοιος εἶν᾽ ὁ ὁρισμὸς 
τοῦ Κποϊκίη. ᾿Αν εἶναι ἀληθινὸς 
ὁ ὁρισμὸς αὐτός, μποροῦμε νὰ 
τὸν μετχφέρουμε καὶ σ᾽ ἄλλα πε- 


δία καὶ νὰ ποῦμε: «κάθε μεγά- 
λη Θρησχεία εἶν᾽ ἕνα ἐγκώμιο, 
κάψε μεγάλη ἐπιστήμη εἶν᾽ ἕνα 
ἐγκώμιο, κάθε μεγάλη Φιλοσοφία 

εἶν᾽ ἕνα ἐγχώμιο». ᾽Αλλὰ ἐγχώ- 

µιο τίνος; ᾿Εδῶ ὁ καθένας πρέ- 

πει ν᾽ ἀπαντήσει μόνος του στὸ 
ἐρώτημα. Ξέρω τὶ εἶν᾽ ἡ ἁπάν- 

τησή µου, δὲν πρόχειται ἄλλως 

τε γιαὐτὴν τώρα. Μὰ : ὅλα τὰ 

πράγματα τ᾽ ἀληθινὰ μεγάλα. 
-- ἀντικείμενα, πράξεις, στοι- 

χεῖα, στὸ ἄτομο ἢ στὴν ὁμάδα--- 

εἶν᾽ ἕνας ἔπαινος (μιὰ δόξα). 

"Όταν τὰ πράγματα ἐδῶ---κά- 
τω μποροῦν νὰ προσφερθοῦν ὡς 
δόξα στὰ πράγματα ποὺ εἶνας 
πέραν καὶ ἐκεῖ ἐπάνω, τότε εἴ- 
γαι καλλιτεχνικά. Ὅταν 
τὰ πράγματα τῆς ὕλης φαίνονται 
ἕτοιμα νὰ πετάξουν πάνω σ᾽ ἀό- 
Ρατες φτεροῦγες πρὸς ἕνα ὑψηλὸ 
᾿Αρχέτυπο, τότε εἶναι καλ- 
λιτεχνικά. "Ὅταν ἐχεῖνο ποὺ 
παρουσιάζεται στὶς αἰσθήσεις 
μᾶς μᾶς μιλεῖ ὄχι μονάχα γιὰ 
τὸν Άνθρωπο, μ᾽ ἀκόμα χαὶ γιὰ. 
τὸ Θεό, τότε εἶναι χαλλι 
τεχνικό. Ὅταν στὰ πράγμα- 
τα ἢ στὰ γεγονότα ἡ ᾿Αρχὴ ἁπο- 
χαλύπτει χαὶ τὸ. Τέλος, τότε 
εἶνχι καλλιτεχνικά. 

Γιὰ τοῦτο, ὅταν μιὰ .Φυχὴ 
γνωρίζει τὸ δρόμο τῆς Τέχνης, 
ὅλοι οἳ ἄλλοι δρόμοι εἶν᾽ ἐπίσης. 
δρόμοι της. 

ἕ (Μετάφρ. Κατινας Φράγκου) 


Χαράξετε μιὰ εὐθεῖα γραμμὴ ἀπὸ ἐμπρός σας μέχρι τὴν αἰώνιό- 


τητα. 


Παστέρ 


ΦΙΛΟΣΟΦΙΚΑ ΘΕΜΑΤΑ 
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[ΝΤ ΜΗ 1] 


ΙΝΑΙ ΟΛΟΦΑΝΕΡΟ πὼς ὁ 

Ίρεμος νοῦς εἶναι τὸ κλειδὶ 
γιὰ τὴν κατανόησι τῶν προθλη- 
μάτων τῆς ζωῆς. “Ενα τέτοιο 
πνεῦμα δίδει στὸ ἄτομον χαθαρὴ 
καὶ ὀρθὴ, ἀντίληψι περὶ πραγμά- 
των καὶ γεγονότων. ᾿Αντίθετα, ὁ 
ταραγμένος νοῦς θολώνει αὐτὸ 
ποὺ προσπαθεῖ ν᾽ ἀντιληφθῆ. 
Εἴναι δὲ ἀπαραίτητος ἡ ὀρθὴ ἀν- 
τίληψις περὶ τοῦ ἀντικειμένου 
τῶν πραγμάτων γιὰ μιὰ ὀρθὴ 


κρίσι καὶ ἐκτίμησι. ᾿Εφ᾽ ὅσον ὁ 


παρατηρητὴς ἐπεμθαίνει στὸ ἀν- 
τικείμενον ποὺ προσπαθεῖ ν᾽ ἀν- 
τιληφθῆ, ἡ ἀντικειμενικότης τῆς 
ὁράσεως καθίσταται ἀδύνατη. 
Αἱ διαταραχαὶ τοῦ νοῦ δηµιουρ- 
γοῦνται ἀπὸ τὸν παρατηρητὴ γιὰ 
γὰ προστατεύση τὸ ἀτομιχό του 
συμφέρον. Συνεπῶς, ἐχτὸς ἐὰν 
παύση ὁ παρατηρητὴς νὰ γίνεται 
διερμηνεὺς καὶ ἀναλάθη τὸν ρό- 
λο τοῦ μάρτυρος εἰς ὅλα τὰ γε- 
γονότα, καθίσταται ἀδύνατη γιὰ 
τὸν ἄνθρωπο ἡ ὀρθὴ καὶ ἀντιχει- 
μενικὴ ἀντίληψις. Ὃ παρατηρη- 
τὴς γίνεται μάρτυς μόνον διὰ τῆς 
ἐνεργείας τοῦ ἠρέμου νοῦ. ᾿Αλλὰ 


Τοῦ Πο]ϊ Με]ιίᾳ 


τὸ ζήτημα εἶναι τοῦτο: [[ῶς θὰ 
φθάσωμε στὴν ἐνέργεια αὐτὴ τοῦ 
ἠρέμου νοῦ; ᾿Εάν ὁ ἤρεμος νοῦς 
καθιστᾶ τὸν παρατηρητὴ μάρτυ- 
ρα, μήπως τοῦτο σηµαίνει πλήρη 
παθητικότητα τῆς συνειδήσεως; 
Καὶ μήπως ἡ ἀντικειμενικὴ ἀντί- 
ληψις ἀπαιτεῖ παθητικότητα κα- 
τὰ τὴν ἐνέργεια τῆς παρατηρή- 
σεως; Εἶναι πολὺ φανερὸν ὅτι σ” 
ἕναν παθητικὸ γοῦ λείπει ἡ ἔγνοια 
τῆς ἐνημερότητος' καὶ πῶς εἶναι 
δυνατὸν ν᾽ ἀντιληφθῆ ὁ. νοῦς, 
ὅταν δὲν εἶναι ἐγήμερος; “} µάρ-᾿ 
τυς, γιὰ νὰ ἐχτελέση ἀποτελεσμα-: 
τικὰ τὸ ἔργον του, ὀφείλει νὰ. 
εἶναι τελείως ἐνημερωμένος ἐπὶ 
ὅλων τῶν γεγονότων. ᾿Δλλὰ ἐάν, 
καθὼς παρατηρεῖ, παραδίδεται 
σὲ ἑρμηνεῖες, τότε παύει νὰ εἶναι 
μάρτυς. Ἢ ἐνημερότης χωρὶς 
ἑρμηνεῖες, εἶναι οὐσιώδης γιὰ 
τὴν ἀντιχειμενικὴ ἀντίληψι πρα- 
γμάτων καὶ γεγονότων. 

Ἡ ἐνημερότης συνοδεύεται συ- 
γήθως μὲ ἐνόχλησι, εὐχάριστη ἢ 
δυσάρεστη. ᾿Αλλ᾽ ὁ ἥρεμος νοῦς 
ἔχει τὴν ἐνημερότητα χωρὶς ἐνό- 
χλησι. Περιττὸν νὰ λεχθῆ ὅτι ὃ 


᾿Απὸ τὸ Της Ιπάϊΐαη Τπεοβορ]ίοἵ, ναταπᾶδὶ 
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παθητικὸς νοῦς δὲν δοκιμάζει ἐ- 
νόχλησιν, ἀλλὰ ἕνας τέτοιος νοῦς 
στερεῖται ἐνημερότητος. Εὔχολο 
εἶναι νὰ μὴν ἐνοχλῆται κανεὶς, 
ὅταν δὲν ὑπάρχει ἐνημερότης. 
Νὰ ἁπομακρυνθοῦμε ἀπὸ ἕνα ᾱ- 
τυχὲς γεγονός, νὰ προσπαθήσω- 
µε νὰ ξεφύγωμε, νὰ χλείσωμε τὰ 
μάτια, εἶνχι πράγματι μιὰ προσ- 
πάθειχ πρὸς κατάπνιξιν τῆς ἐνο- 
χλήσεως ποὺ ἐδημιούργησε ἡ ἐ- 
νημερότης. ᾿Αλλὰ τέτοια χατά- 
πνιξις, ἀντὶ νὰ πρχγματοποιήση 
ἕνα ἤρεμο νοῦ, δημιουργεῖ περισ- 
σότερῃ ἔντασι στὴν ἐνόχλησι. 
1ῶς μπορεῖ κανεὶς νὰ φθάση 
στὴν ἐνημερότητα χωρὶς ἐνόχλη- 
σι; Εἶναι ἐντελῶς φανερὸ ὅτι ἡ 
διαταραχὴ εἰς τὸν νοῦ δημιουρ- 
γεῖται ἀπὸ τὰς σχέσεις. "Ενα 
πρᾶγμα, ἕνα γεγονός, ἕνα πρό- 
σωπο, μιὰ ἰδέα, ἀρχίζει μία ἁλυσ- 
σίδα σχέσεων μέσα στὸ νοῦ καὶ 
κάθε μιὰ ἀπὸ τὰς σχέσεις αὐτὰς 
δημιουργεῖ διαταραχή, εἴτε εὐ- 
χάριστη, εἴτε δυσάρεστη. Λὐτὴ 
λοιπὸν. ἡ ἁλυσσίδα τῶν σχέ- 
σεων εἶναι᾽ πράγματι ἡ ἐξήγη- 
σις ποὺ δίδει ὃ νοῦς σ᾽ ἐκεῖ- 
νο ποὺ σχέπτεται. ΙΙολλάκις ἡ 
ἐξήγησις αὐτὴ δίδεται. ἀσυναί- 
σθητα χαὶ αὐτὸ σημαίνει ὅτι δὲν 
εἴμεθα κἂν ἐνήμεροι τῶν σχέσε- 
ων ποὺ ἔλαθον χῶραν, τὸ δὲ ση- 
μαντικὸ σημεῖο εἶναι τοῦτο: Ιῶς 
θὰ ἐλευθερώσωμε τὸ νοῦ ἀπὸ τὴν 
ἁλυσσίδα τῶν σχέσεων γιὰ νὰ 
φθάσωμε στὴν ἐγέργεια τῆς κα- 
θαρᾶς ἐνημερότητος; Γιὰ τὸν 
σχοπὸ αὐτὸ συνιστᾶται ὅτι ὀφεί- 
λομε νὰ παρατηρήσωμε τὸν ἰδι- 
κόν µας νοῦ. Ἡ δυσχολία ὅμως 
ἔγκειται στὸ ὅτι ὅταν ἀρχίζωμε 
νὰ παρατηροῦμε τὴν ἐνέργεια 
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τοῦ νοῦ, αὐτὴ ἢ ἴδιχ ἡ ἐνέρ- 
γεια σταματᾶ χαὶ δὲν μένει τίπο- 
τε πρὸς παχρχτήρησιν. Εἶναι ἄρα- 

γε δυνατὸν νὰ παρατηρήσωμε 

τὸ νοῦ χωρὶς νὰ διχκόψωμε τὴν 

ἐνέργειά του; Συνήθως ἡ παρα- 

τήρησι τοῦ νοῦ μας συντελεῖται 
μετὰ τὸ γεγονός-- ὄχι στὸ μέσον 

τοῦ γεγονότος. Οὔτυ ἐνέργεια 

καὶ παρατήρησις φαίνονται νὰ 

ἔχουν ἁμοιβαία ἀποκλειστικότη- 

τα. Μήπως μποροῦν νὰ εἶναι 

͵ 9. 

ταυτόχρονα; Ἴσως οἱ κάτωθι λό- 
γοι τοῦ Οι ]1πρ νὰ μπορέσουν 

νὰ μᾶς θογθήσουν νὰ ἐννοήσωμε 

τὸ ζήτημα αὐτό: 

«Εἴτε εἶναι Ἑήτηιια κατανοήσεως 
του συνανϑρώπου µας εἴτε αὐτο- 
γνωσιας, ὀφειλω καὶ διὰ τὰς 
δύο αὐτὰς περιπτώσεις νὰ ἀφίσω 
κατὰ μέρος ὅλες τὶς θεωρητικὲς εἰ- 
κασίες. ᾿Εφ᾽ ὅσον αἷ ἐπιστημονικαὶ 
γνώσεις ὄχι μόνον χαιρουν παγκο- 
σμίας. ἐκτιμήσεως, ἀλλὰ καὶ ἀπο- 
τελοῦν γιὰ τὸν σύγχρονον ἄνϑρωπο 
τὴν μόνη: διανοητικὴ καὶ πνευμα- 
τικὴ αὐϑεντια, ἔχων κατανόησιν 
τοῦ ἄτομου εἶμαι ὕποχρεωμενος νὰ 
στραφῶ μὲ χλειστὰ μάτια πρὸς τὴν 
ἐπιστημονικὴ. γνῶσι. Τοῦτο δεν ᾱ- 
ποτελεῖ ϑυσια ἐλαφρᾷ τῇ καρδίᾳ, 
διότι ἣ ἐπιστηιιονιχὴη ἄποψις δὲν 
ἠιιπορεῖ να ἀπελευϑερωϑή τόσον 
εὔκολα. ἀπὸ τὸ συναίσϑηιια τῆς εὖ- 
ϑύνης. Καὶ ἂν ὁ ψυχολόγος συμ- 
βαινη νὰ εἶναι ἰατρος ὃ ὁποῖος ϑέ- 
λει ὄχι μόνον νὰ διαγνώση ἐπιστημο- 
νικῶς τὸν πελάτη του, ἀλλὰ καὶ νὰ 
τὸν ἐννοήση ὡς ἄνθρωπο, ἀπειλεῖ- 
ται μὲ σύγκρουσι καθηκόντων µε- 
ταξὺ τῶν δύο ἐκ διαιιέτρου ἀντιϑέ- 
των καὶ ἀμοιβαίως ἀσυμβιβάστων 
ἀπόψεων, γνα ύσεως ἀφ ἑνός, κατα- 
νοήσεως ἀφ᾽ ἑτέρου. 'Ἡ σύγκρουσις 
αὐτὴ δεν εἶναι δυνατὸν νὰ λυϑη 
κατ᾽ ἄλλον τρόπον παρὰ μόνον δι᾽ 
ἑνὸς εἴδους διπλοῦ τρόπου σκέψε- 
ως: νὰ κάμνωμε τὸ ἕνα χωρὶς νὰ 
ἀπομακρύνωμε τὸ βλέμμα ἀπὸ τὸ 
ἀλλο». 
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Εἶναι ὁλοφάνερον ὅτι ἐδῶ ὁ 
Ὃι Οατὶ ]1πϱ συνιστᾶ τὴν ταυ- 
τόχρονο ὕπαρξι τῆς ἐνεργείας καὶ 
τῆς παρατηρήσεως. Χρησιμοποιεῖ 
τοὺς ὅρους Ινῶσις καὶ Νατανόη- 
'σις γιὰ νὰ ἐπισημάνη τὴν συνύ- 
παρξιν δυὸ φαινομενικῶς ἀντιφα- 
τικῶν θέσεων. ἸἩν ᾧ ἡ γνῶσις 
δηλοῖ τὴν θετικὴ χατάστασι τοῦ 
"νοῦ, ἡ κατανόησις ἁπαιτεῖ τὴν 
«ἀρνητικὴ ἐξέτασι. ᾿ζατὰ παρόμοιο 
πρόπο ἡ ἐνέργεια ἀπαιτεῖ θετικό- 
ἵτητα, ἡ παρατήρησις συνιστᾶ ᾱ- 
πόλυτη ἄρνησι.- Τὸ νὰ ἔχωμε 
συνύπαρξι τοῦ θετικοῦ καὶ τοῦ 
ἀρνητικοῦ εἶναι σὰν νὰ ἔχωμε ἐ- 
νημερότητα χωρὶς ἑρμηνεῖες-- 
εἐνημερότητα χωρὶς καμμιὰ ἐνό- 
χλησι ἀπὸ τὴν λειτουργία μιᾶς ἁ- 
λυσσίδας σχέσεων. Αὐτὸ περιγρά- 
φει ὃ ὩὋτ Πρ «νά χάµνωμε ἕνα 
πραγμα χωρὶς νὰ χάνωμε ἀπὸ τὰ 
ἠνάτια µας τὸ ἄλλο». 

᾿Αλλὰ ἡ πρακτικὴ αὐτὴ δὲν 
μᾶς εἶναι τόσον ξένη, ὅπως συ- 
νήθως φανταζόμεθα. Στὴν ἁπλῆ 
ζωή µας ἔχομε δοχιμάσει στι- 
Ὑμὲς ὅπου ἡ ἐνέργεια καὶ ἢ πα- 
ρατήρησις συνυπῆρξαν. [Ιαραδεί- 
Ύματος χάριν, ὅταν τραγουδᾶ ἕ- 
νας μουσιχός, εἶναι συγχρόνως ἐ- 
νήμερος περὶ τοῦ. ὀργάνου ποὺ 
τὸν συνοδεύει ἢ ὅταν μιὰ χερεύ- 
τρια χορεύει εἶναι ἐνήμερη τῆς 
μουσικῆς ἡ ὁποία παίζεται ἢ 
πραγουδεῖται ἢ ὅταν εἴμεθα ᾱ- 
πορροφημένο: ἀπὸ ἕνα ἐνδιαφέ- 
ρον μυθιστόρημα εὑρίσκομε ὅτι 
χαθὼς προχωροῦμε γρήγορα μὲ 
τὰ ἐπεισόδια τοῦ διηγήματος 
γνωρίζομεν ὅλα τὰ προηγούμενα 
γεγονότα τῆς ἱστορίας --- ἡ γνῶ- 
-σις τοῦ παρελθόντος δὲν προξενεῖ 
καμμιὰ ἀπόσπασι ἀπὸ τὴν χατα- 
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νόησι τοῦ παρόντος. Σ᾽ ὅλες αὐ- 
τὲς τὶς περιπτώσεις ὑπάρχει μιὰ 
ἤρεμη ἐνημερότης, ἀκόμη καὶ 
ὅταν ἡ δρᾶσις προχωρεῖ ἄνευ δια- 
κοπῆς. Στὶς περιπτώσεις αὐτὲς 
ἡ ἐνημερότης δίδει προοπτικὴ 
τῆς θέσεως ἡ ὁποία συμβολίζεται 
διὰ τῆς δράσεως. ᾿Αλλὰ τὸ ζή- 
τηµα εἶναι τοῦτο: [ιατί δὲν ἔχο- 
µε τὴν ἤρεμη αὐτὴ ἐγημέρωσι σ᾽ 
ὅλες τὶς πράξεις µας; Μιὰ τέτοια 
ἐγημέρωσις εἶναι δυνατὴ μόνον 


«σὲ κατάστασι ἁγνοῦ ἐνδιαφέρον- 


τος. Τὸ ἁγνὸ ἐνδιαφέρον δὲν ἔχει 
κανενὸς εἴδους κίνητρο. Δὲν εἶναι 
μέσον πρὸς ἀπόχτησιν κἄποιου 
πράγµατος--- οὔτε κἂν ἐπιτυχίας, 
εἴτε ὑλικῆς εἶναι, εἴτε πνευµατι- 
χῆς, ὡς ἀποχαλεῖται. [Εῖναι τὸ 
ἐνδιαφέρον χωρὶς ἐλατήριον. Τὸ 
χίνητρο εἶναι ἐκεῖνο ποὺ διατα- 
ῥάσσει καὶ ἀνατρέπει τὴν προ- 
σοχὴ μὲ τοὺς τοίχους τῆς ἀντι- 
στάσεως ποὺ χτίζει µέσα στὸ 
νοῦ. []ῶς εἶναι δυνατὸν νὰ εἶναι 
ποτὲ Ίρεμος ὁ νοῦς ὁ ὁποῖος πα- 
ραδίδεται στὴν. ἀντίστασι; Ἰὸ 
πρόθλημα τοῦ ἠρέμου νοῦ εἶναι, 
πράγματι, τὸ πρόθλημα τῆς ᾱ- 
φυπνίσεως τοῦ ᾿Αγνοῦ ἐνδιαφέ- 
ῥοντος. ᾿Αλλὰ τὸ ᾿Αγνὸ ἐνδιαφέ- 
ρον δὲν εἶναι τὸ ἐνδιαφέρον γιὰ 
κἄποιο πρᾶγμα, εἶναι μία χατά- 
στασις στὴ ὁποία ὃ νοῦς ἔχει ἐν- 
ηµερότητα χὼρὶς ἀντίστασι. Στὴ 
δεύτερη Ἀτροφὴ τῆς Μπαγχκαθὰδ 
Γχιτά, στῖχος τ0 --- ἡ κατάστα- 
σις αὐτὴ περιγράφεται ὡραῖα: 
«᾿Εχεῖνος εἰς τον ὁποῖον ὄλες οἳ 
ἐπιδυμίες εἰσέρχονται ὅπως τὰ νε- 
ρὰ εἰσέρχονται στην ϑαλασσαν, ἢ 
ὅποια, ἂν καὶ εἰναι πάντοτε γεμάτη, 
παραμένει ἀσυγγινητη, φϑάνει στην 
Γαλήνη, ὄχι ἐχεῖνος ὁ ὁποῖος ἀγ- 
καλιαζει τὶς ἐπιϑυμίες του»». 
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Ειναι φανερὸν ὅτι ἡ [χιτὰ ὁ- 
μιλεῖ περὶ ἐνημερότητος χωρὶς 
ἀντίστασι ἢ ἐνόχλησι. Ὁ Ὄκεα- 
νὸς οὔτε ἀποχρούει, οὔτε ἐλέγχει 
τοὺς ποταμοὺς ποὺ ἐχδάλλουν 
ἐντὸς αὐτοῦ. Δέχεται ὅλους τοὺς 
ποταμοὺς καὶ ὅμως παραμένει 
ἀσυγχίνητος. Ὁ) νοῦς εἰς τὸν 
ὁποῖον μπορεῖ νὰ χυθῆ ἡ ζωὴ 
χωρὶς καμμιὰ ἀντίστασι ἔχει ἁπο- 
χτήσει τὴν πεῖρα τῆς θαθειᾶς 
σιωπῆς. Ένας τέτοιος νοῦς γνω- 
ρίζει τὴν κατάστασι τοῦ “Αγνοῦ 
ἐνδιαφέροντος. Εὶς τοὺς «Ἀτοχα- 
σμοὺς πάνω στὴ ζωή» (δευτέρα 
σειρά) ὁ Ἱκρισναμοῦρτι μᾶς ὑπο- 
δεικνύει ἕναν τρόπο γιὰ τὴν ἀφύ- 
πνισι τοῦ ἐνδιαφέροντος. Λέγει: 

«Όταν ὑπάρχει ἐκ µερους ’ σου 
παθήτιχη ἐνημερότης ναι ὄχι Όετι- 
7 προσπαϑ' εια νὰ εὗρης, ποσα στιν 
ενηµεροτητα αὔτη ἔρχεται. ἢ χιλη]- 
σις τοῦ ἐνδιαφέροντος». 


Ἡ παθητικὴ ἐγημερότης ὑπο- 
δεικνύει τὴν συνύπαρξι τοῦ θετι- 
χοῦ καὶ τοῦ ἀρνητικοῦ. Γιὰ νὰ 
ἐπιστρέψωμε στὴν παρομοίωσι 
τῆς Ι)χιτά, τὸ πλῆρες τῆς θαλάσ- 
σης εἶναι ὁ θετικὸς της χαρα- 
χτήρ, ἀλλὰ ἡ λῆψις τῶν ὑδάτων 
τῶν ποταμῶν χωρὶς τὴν παραµι- 
χρὴ, ἐνόχλησι δηλοῖ χατάστασι 
ἀρνητική. Ὁ ἄγρυπνος νοῦς ποὺ 
δὲν κάμνει χριτικὴ, τοῦ ἄντικει- 
μένου τὸ ὁποῖον ζητεῖ, νὰ ἁντι- 
ληφθῆ, ἔχει μέσα του ἀμέτρητο 
βάθος σιωπῆς. 


Ὁ νοῦς στὴν κατάστασι τοῦ 
'Αγνοῦ ἐνδιαφέροντος εἶναι πρά- 
γματι μάρτυς σὲ ὅλα τὰ γεγονό- 
τα. Τὸ ἁγνὸ ἐνδιαφέρον δὲν χαλ- 
λιεργεῖται---διότι ἐκεῖνο ποὺ καλ- 
λιεργεῖται ἔχει ἕνα χίνητρον. 
“Ὅπως λέγει ὁ Κρισναμοῦρτι, ἢ 
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κίνησις τοῦ ἐνδιαφέροντος γεν- 
γᾶται μέσα σὲ νοῦν ὁ ὁποῖος ἔχες 
ἐνημερότητα χωρὶς ἀντίστασι. 
Καὶ μόνον ὅταν ἐξαφανίζονται ο 
ἀντιστάσεις τοῦ νοῦ ἐμφανίζεται 
τὸ ἁγνὸ καὶ ζωντανὸ ἐνδιαφέρον. 
Ναὶ γιὰ νὰ ἀναφέρωμε πάλι τὸν 
Κρισναμοῦρτι ὁ ὁποῖος λέγει: 
«Νὰ εἶσαι παϑητικὰ ἄγρυπνος 
εἰς τας συνήθεις σου ὀντοποκρί- 
σεις. ᾿Απλῶς νὰ τας γνωριζης χωρις 
ἀντιστασι. Νά τας βλεπης παθητι- 
κά, ὅπως βλεπεις ένα παιδί, χωρὶς 
την εὔχαριστησι 1] την ὄπονρουσι. 
τῆς ἐξακριβώσεως. Αὔτη ἢ παθητι- 
κἠ ἐπαγρύπνησις εἶναι ἢ ἔλευνε- 


ρία ἆπο την ἄμυνα, ἀπο το πλεισι- 
ψ 


μο τῆς πορτας. Το να εἶσαι τρωτος 
σημαινει ζωη ναι τὸ να ἀποτραβιέ- 
σαι σημαίνει ϑύνατον». 

Τὸ ἀγνὸν ἐνδιαφέρον δημιουρ- 
γεῖται ὅταν ὃ νοῦς εἶναι τρωτός, 
ὅταν «ὅλαι αἱ ἐπιθυμίαι εἰσέρχον- 
ται, ὅπως τὰ γερὰ εἰς τὴν θά- 
λασσαν». Τὸ νὰ εἶσαι μάρτυς 
εἰς τὰς ἀνταποκρίσεις χαὶ ἀντι- 
δράσεις σου σημαίνει ὅτι φθάνει 
ὁ νοῦς τὴν τρωτότητα. 7Αλλὰ θὰ 
μποροῦσε νὰ τεθῆ τὸ. ἐρώτημα, 
ὁ ἄνθρωπος πρόχειται νὰ εἰνχι 
μόνον μάρτυς, νὰ μὴν. ἔχη ποτὲ 
δρᾶσι; Ηότε ἀρχίζει ἡ δρᾶσις, ἂν 
ἀρχίζει ποτέ, στὴν ζωὴ ἑνὸς ποὺ 
εἰναι μάρτυς σὲ. ὅλα τὰ γεγονό- 
τα, ποὺ ἔχει ἐνημερότητα χωρὶς 
ἑρμηνεῖες; Είναι φανερὸν ὅτι γιὰ. 
νὰ δράσωµε πρέπει νὰ ἔχωμε 
ὀρθὸ σημεῖον ἐκκινήσεως. ᾿Αν 
δράσωμε χωρὶς νὰ προσέξωμε τὸ 
σημεῖον τῆς ἐκκινήσεως ἀσφαλῶς, 
θὰ παραπλανηθοῦμε, θὰ χάσωμε. 
τὸν δρόμο εἰς τὰς περιπλοχὰς. 
τῆς ζωῆς. ᾿Αλλὰ μόνος ὁ νοῦς ὃ 
ὁποῖος εἶναι τελείως ἀνοικτὸς, 
μπορεῖ νὰ γνωρίζη τὸ ὀρθὸν ση- 
μεῖον τῆς ἐκκινήσεως οἱασδήπο- 
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ε καταστάσεως. ᾿Ασφαλῶς ὁ ᾱ- 
γοικτὸς νοῦς δὲν προθάλλει καμ- 
μίαν ἀντίστασιν, εἶναι τρωτὸς 
καὶ ἑπομένως δέχεται τὰ νερὰ 
τῆς ζωῆς χωρὶς τὴν παραμικρὰν 
ἐνόχλησιν. 

Κατ᾽ αὐτὸν τὸν τρόπον, ἱκα- 
νὸς γιὰ νὰ δράση ὀρθῶς εἶναι 
μόνον ἐχεῖνος ὁ ὁποῖος ἔχει τὸν 
| νοῦν ὡς μάρτυρα, ἄγρυπνον καὶ 
προσεχτικόν, ἀλλά καὶ ἁπαλλα- 
γμένον παντὸς εἴδους ἑρμηνείας 
εἴτε εὐχάριστης εἴτε δυσάρεστης. 
Αὐτὸς εἶναι πράγματι ὁ Ίρεμος 
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νοῦς, ἱκανὸς πρὸς δρᾶσιν ἐξ ἰδίας. 
πρωτοδουλίας---καὶ μόνον τέτοια. 
δρᾶσις εἶναι ὀρθὴ καὶ ὄχι δρᾶσις 
ἐς ἀπομιμῆσεως ἢ προιὸν εἶθι- 
σμένης σχέψεως ἢ ἀντίδρασις. 
προερχομένη ἀπὸ τὴν ἀντίστα- 
σι τοῦ νοῦ. Τὸ πρόθληµα τοῦ 
ἠρέμου νοῦ εἶναι πράγματι τὸ 
πρόβλημα τῆς παθητικῆς ἐπα- 
γρυπνήσεως, κατὰ τὴν ὁποίαν ἢ, 
ἄμυνα, καὶ ἡ ἀντίστασις τοῦ νοῦ 
ἐξαφανίζονται καὶ ἀφίνουν τὸν 
νοῦ ἀπολύτως ἀνοικτὸν καὶ τρω- 
τόν. 


“Ὅταν διψάη κανείς, ἔχει τὴν ἐντύπωσι πὼς μπορεῖ ν᾽ ἀδειάση 
ὁλόκληρη θάλασσα: αὐτὸ εἶναι ἡ πίστις. 


Καὶ ὅταν ἀρχίζη κανεὶς νὰ πίνη, δὲν ἀδειάζει παρὰ ἕνα -- δυὸ; 
ποτήρια μοναχά: αὐτὸ εἶναι ἡ ἐπιστήμη. 


᾿Αντ. Τσέχωφ 


δα 


Κ. Π. ΚΑΒΑΦΗ 
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ΘΕΟΙ ΜΕΝ ΓᾺΡ ΜΕΛΛΟΝΤΩΝ ΑΝΘΡΩ 
ΠΟΙ ΔΕ ΤΠ ΝΟΜΕΝΩΝ ΣΟΦΟΙ ΛΕ 
ΠΡΟΣΙΟΝΤΩ͂Ν ΑΙΣΘΑΝΟΝΤΑΙ 


Φιλόστρατος, τὰ ἐς τὸν Τυα- 
νεα ᾿Απολλώνιων, ΥἹΠ,Ί. 


Οἱ ἄνθρωποι γνωρίζουν τὰ γινόμενα. 

Τὰ μέλλοντα γνωρίζουν οἱ θεοί, 

πλήρεις καὶ μόνοι κάτοχοι πάντων τῶν «φώτων. 
Ἐκ τῶν μελλόντων οἱ σοιροὶ τὰ προσερχόµενα 


ἀντιλαμβάνονται. Ἡ ἀκοή 


αὐτῶν κάποτε ἐν ὥραις σοβαρῶν σπουδῶν 
ταράττεται. Ἡ μυστικὴ βοὴ 

τοὺς ἔρχεται τῶν πλησιαζόντων γεγονότων. 
Καὶ τὴν προσέχουν εὐλαβεῖς. ᾿Ἐνῶ εἰς τὴν ὁδὸν 


ἔξω, οὐδὲν ἀκούουν οἱ λαοί, 


ὝἍν  ν νἊ ν νν  ν νν  νν νν  ν  ν ν νν.ν νννυννυνννννννι 
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0] ΕΠΙΚΟΙΝΩΝΙΕΣ 
ΜΕ Το “ὝΠΕΡΠΕΡΑΝ, 


ΑΝΘΡΩΠΟΣ πάντοτε ἐπε- 
ζήτησε τὴν ἐπικοινωνίαν 
αὐτοῦ μὲ τὸ χαλούμενον «ὑπερ: 


πέραν». ᾿Ιὸν προσελκύει τὸ ἅ-᾽ 


γνωστον καὶ θέλει νὰ πληροφο- 
ρηθῆ γιὰ τὴν μεταθανάτια κα- 
τάστασι τῶν ψυχῶν, γιὰ τὶς συν- 
θῆχες τοῦ ἄλλου κόσμου, γιὰ 
τὸ μέλλον. Τοῦτο εἶναι αἴτημα, 
ἠμπορεῖ νὰ πῆ κανεὶς, πάρα 
πολλῶν ἀνθρώπων, ἐάν, θέβαια, 
ἐξαιρέσουμε-. τοὺς ὀρθολογιστι- 
κοὺς τύπους, τοὺς ἐγχεφαλικούς, 
ποὺ οἵ περισσότεροι ἀπ᾿ αὐτοὺς 
δὲν δέχονται ζωὴ μετὰ θάνατον. 

Τὰ κίνητρα ποὺ ὠθοῦν στὴν 
ἐπιζήτησι τῆς ἐπικοινωνίας αὖ- 
τῆς εἶναι πολλὰ καὶ ποικίλα. 
᾿Αρχίζουν ἀπὸ πολὺ χαμηλά, μὲ 
σκοπὸ τὰ ὑλικὰ ὠφελήματα, καὶ 


φθάνουν σὲ ἀνησυχίες καθαρὰ 
πνευματικές, φιλοσοφικές θὰ 
ἐλέγαμε. 


Γιὰ τὴν μετὰ θάνατον ὕπαρξι 
καὶ γιὰ τὸν χόσμο τῶν ψυχῶν, 
τῶν πνευμάτων καθὼς λέγουν, 
ὑπάρχει παναρχαία καὶ παχγκο- 
σμία παράδοσις ὑπὸ διάφορες 
ἐκδοχές, θρησκευτικὲς ἢ φιλοσο- 
φικές. Ὅλες οἱ γνωστὲς θρησκεῖ- 
ες καὶ πάντες σχεδὸν οἱ φιλόσο- 


Τοῦ Δημητρίου ᾽Αλ. ᾿Ιωαννίδη 


φοι δέχονται, κατὰ ἕνα οἰονδή- 
ποτε τρόπον, τὴν ἐπιβίωσιν τῆς. 
ψυχῆς τοῦ ἀνθρώπου μετὰ τὸν 
θάνατον. “Υπάρχουν ὅμως συστή- 
ματα ἢ. σχολὲς ποὺ δίδουν καὶ 
περιγραφὲς ἀχόμη γιὰ τὴν μετὰ. 
τὸν θάνατον ζωὴ καὶ γιὰ τὸ πῶς 
λειτουργεῖ ὃ κόσμος τῶν πνευ- 
μάτων. Οἱ περιγραφὲς ὅμως ποὺ» 
δίδει κάθε σχολὴ εἶναι διαφορε- 
τικὲς ἀπὸ ἐχεῖνες ποὺ δίδουν οἷ. 
ἄλλες. Ὅλα αὐτὰ εἶναι ἕλχυστι- 
κά, θέδαια, γιὰ πολλοὺς ἁνθρώ- - 
πους, ποὺ σχηματίζουν ἔτσι πί- 
στεις, οἱ ὁποῖες δὲν εἶναι εὔκολα 
νὰ ἐλέγχωνται. 

ας 

κ. 

Γιὰ τὴν φύσι τοῦ ὑπερπέραν, 
γιὰ τὸ ὁποῖον τόσα καὶ τόσα 
ἔχουν λεχθῆ, ὑπάρχει καὶ πηγὴ; 
σοβαρά. 'Η πηγὴ δὲ αὐτὴ εἶναι. 
ἐκείνη ποὺ εὑρίσχουμε σὲ ὅλες. 
τὶς ἐσωτεριχὲς παραδόσεις τῆς 
ἀρχαιότητος. Καὶ ἢ συμφωνία 
αὐτὴ εἶναι ἀκριδῶς τὸ στοιχεῖον 
ἐκεῖνο ποὺ προσδίδει δαρύτητα. 
καὶ χῦρος εἰς τὸ περιεχόμενον: 
τῆς ἐσωτερικῆς παραδόσεως καὶ 
ἐπάνω στὸ θέμα αὐτὸ ποὺ ἐξε- 
τάζουμε. 
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Ας πάρουμε λοιπὸν τὴν ἐσω- 
τερικὴ παράδοσι τῆς ἀρχαίας Ελ- 
λάδος, δγαλμένη ἀπὸ τὴν σοφία 
τῶν ναῶν, ποὺ εἶναι πλησιέ- 
στερη πρὸς ἡμᾶς καὶ τὴν ὁποία 
ἠμποροῦσε καλλίτερα ἀπὸ κάθε 
ἄλλη νὰ ἐννοοῦμε: 

"Κνας σύγχρονος μύστης, ποὺ 
εἶχε μελετήσει θαθιὰ τὴν ἐσωτε- 
ρικὴ ἑλληνικὴ παράδοσι, ἔλεγεν 
ὅτι, κατὰ τοὺς ἀρχαίους μύστας, 
δύο εἶναι οἱ χῶρες στὶς ὁποῖες 
κατοικοῦν οἱ ψυχὲς μετὰ τὸν θά- 
νατον. “Ὁ “Άδης καὶ ὁ "Όλυμπος: 
Οἱ χῶρες τοῦ σκότους καὶ οἱ 
χῶρες τοῦ τωτός.. κάθε οὐσία 
τῶν χόσμων, κατὰ τοὺς μύστας 
ἐκείνους, ποὺ δὲν ἐξεδήλωσε» ἡ 
ἴδια φῶς, καὶ ἔτσι δὲν ἔγινε αὐὖ- 
τόφωτη, εἶναι ἅδης. Ἰκαὶ κάθε 
ψυχὴ ποὺ δὲν φέρει φῶς, ἐπειδὴ 
δὲν τὸ ἐξεδήλωσε, δὲν ἠμπορεῖ 
παρὰ μετὰ τὸν θάνατον τοῦ ὀρ- 
γανισμοῦ της νὰ ἔλθη ἐκεῖ ὅπου 
ὑπάρχε: ἡ ἀναλογία της. ᾿Αφοῦ 
δὲν ἔχει φῶς, θὰ ἔλθη στὸν “Αδη. 

Ηοἴοι ὅμως εἶνα: ἐκεῖνοι τῶν 
ὁποίων οἱ ψυχὲς δὲν ἐξεδήλωσαν 
πνευματικὸν φῶς, ὥστε ἢ δυνα- 
μική τους κατάστασις νὰ εἶναι 
τέτοια τοὺ ἡ ϑέσι τους νὰ εἶναι 
στὸν “Άδη; Ναὶ ἀντίθετα, ποῖοι 
εἶναι ἐκεῖνοι, ποὺ. ἡ ψυχή τους 
ἐφρωτίσθγκχε πνευματικά, ώστε ἡ 
θέσι τους νὰ εἶναι στὸν Όλυμπο; 

Γι τὸ Γήτημα αὐτό, τὸ τόσον 
θεμελιῶδες, ὑπάρχουν ἀρχετὲς 
μαρτυρίες ποὺ διερμηνεύουν, ποὺ 
ἐπεξηγοῦν, τὴν ἀρχαία παράδο- 
σι. "Ετσι, ὁ ΙΙλάτων στὸν «Φαί- 
δωνα» φέρει τὸν Νωκράτη νὰ 
λέγη, μαζὶ μὲ ἄλλα, λίγο πρὶν 
τοῦ ϑανάτου του ὅτι, ἀπὸ τὰ 
παληὰ χρόνια, ἐκεῖνοι ποὺ (δρυ- 


σαν τὰ μυστήρια, ποὺ δὲν εἶναι 
ἄνθρωποι τυχαῖοι, ἔλεγαν μὲ 
τρόπο συμβολικὸ πὼς ὁ ἀμύητος 
καὶ ἀτέλεστος πηγαίνει στὸν “Α- 
δη, ὅπου ἠμπορεῖ νὰ εὑρίσκεται 


καὶ µέσα στὸ θόρθορο ἀκόμη, ᾱ- 


νάλογα μὲ τὶς πράξεις του, ἐνῷ 
ἐχεῖνος, ποὺ ἐξαγνίστηκε καὶ ἐ- 
μυήθηκε θαθιά, θὰ κατοικῆ μα- 
τὶ μὲ τοὺς Θεούς. «Οἱ τὰς τελε- 
τὰς ἡμῖν 'οὗτοι καταστήσαντες 
οὐ φαῦλοι τινες εἶναι, ἀλλὰ τῷ 
ὄντι πάλαι αἰνίττεσθαι ὅτι ὅς 
ἄν ἀμύητος καὶ ἀτέλεστος εἰς 
“Άδου ἀφίκηται, ἐν βορβόρῳ 
χείσεται, ὁ δὲ χεκαϑαρμένος τε 
καὶ τετελεσμένος ἐκεῖσε ἀφικό- 
μενος μετὰ Θεῶν οἰκήσει». 

' Ὁ “Ὁμηρικὸς πάλιν ὕμνος πρὸς 
τὴν θεὰν Δήμητραν λέγει, ὅτι ἐ- 
κεῖνος ποὺ θὰ μείνη ἀμέτοχος 
τῶν μυστηρίων, δὲν ἠμπορεῖ νὰ 
ἔχη τὴν ἴδια τύχη μετὰ τὸν θά- 
νατον μὲ τοὺς μεμυημένους. Ὁ 
δὲ Σοφοκλῆς θεωρεῖ τρισολδίους 
ἐκείνους ποὺ ἐμυήθησαν, διότι 
μόνον αὐτοὶ θὰ ζοῦν. μετὰ θάνα- 
τον, ἐνῶ γιὰ τοὺς λοιποὺς τίπο- 
τε δὲν θὰ εἴνχι εὐχάριστο στὴν 
ἄλλη ζωή. ᾿Επίσης καὶ ὁ Ἴσο- 
κράτης λέγει πὼς ὅσοι πέρασαν 
ἀπὸ τὰ μυστήρια εἶναι αἰσιόδο- 
ξοι γιὰ τὴν μετὰ τὸν θάνατον 
ζωή. 

᾿Απὸ ὅλα αὐτὰ δίδεται, καθὼς 
νομίζουμε, μία εἰχόνα ἀρκετὰ 
σαφὶς τῶν ὅσων περιελάμβανεν 
ἡ ἐσωτερικὴ παράδοσις γιὰ τὴν 
μετὰ θάνατον κατάστασι τῶν ψυ- 
χῶν. Μόνον ὅσοι ἐξαγνίσϑησαν 
πραγματικὰ καὶ ἐμυήθησαν βα- 
διά, ζοῦν ἐκεῖ πνευματικὴν ζωήν, 
ζωὴν αἰωνίαν, ποὺ ξεπέρασε τὸν 
τροχὸ τῶν γεννήσεων. Μετὰ ϑε- 
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ὤν οἰκοῦσιν. Καὶ αὐτοὶ εἶναι οἱ 
ὀλίγοι, οἱ πολὺ ὀλίγοι. 

Γιατί, παρ᾽ ὅσα λέγομεν, εἷ- 
γαι πολὺ δύσκολο γιὰ τὸν ἄν- 
Ὄρωπο ν᾽ ἀποθάλη «τὸν ρύπον 
τῶ; πχθῶ, καὶ τῶν προλήψεων», 
ὥστε νὰ ἠμπορέση νὰ ἀτενίση 
πρὸς τὸ φῶς, πρὸς τὴν αἰωνίαν 
καὶ χωρὶς πάθη ζωήν. Ἡ ψυχὴ 
τοῦ ἀνθρώπου προέρχεται ἀπὸ 
τὸ σχότος, ἀπὸ τὸ ζωῶδες, δὲν 
εἶναι οὐρανοχατέθατη, ἢ οὐσία 
της εἶναι σκοτεινή. Ἡ μοῖρα 
της ὅμως εἶναι ἡ τελειοποίησις, 
τὸ φῶς. Ὁ δρόμος της εἶναι ἀπὸ 
τὴν Δύσιστὴν ᾿Ανατολή, ὅταν δὲν 
ἀντιδρᾶ ὁ ἴδιος ὁ ἄνθρωπος στὸ 
φυσιχὸ νόμο, ποὺ φέρει τὰ πάντα 
σὲ πρόοδο, σὲ ἀνέλιξι-.. Ειμεῖς 
ὅμως οἱ ἄνθρωποι μὲ τοὺς ἐγωι- 
σμούς ᾖας, αὐτὴ τὴν λερναία ὕ- 
δρχ μὲ τὰ τόσα κεφάλια, μὲ τὶς 
μικρότητές μας, μὲ τὶς φιλόδο- 
ξίες μας, μὲ τὰ συμφέροντά μας, 
μὲ τὶς τόσες καὶ τόσες χαχίες μας, 
Ἐἶναι δύσχολο νὰ γίνουμε Ηρα- 
χλεῖς καὶ «νὰ ἐπιτελέσουμε ἃ- 
θλους ἐναντίον τοῦ ἑαυτοῦ μας, 
τὸν ὁποῖον εὑρίσκουμε χίλιους 
τρόπους γιὰ νὰ δικαιολογήσουμε. 
"Βμπορεῖ νὰ τὸ ἐπιθυμοῦμε, ἆλ- 
λὰ πόσες φορὲς οἱ ἀδυναμίες µας 
μᾶς φέρνουν πίσω. ᾿Αποτελοῦν 
ἀληθινὸ φράγμα, ποὺ δὲν ἦμπο- 
ροῦμε νὰ διαπεράσουµε! 

Ζοῦμε ἐπίσης μὲ τὶς προλή- 
ψεις µας, μὲ ἰδέες ποὺ πολλὲς 
φορὲς σχηματίσαμε χωρὶς σχέψι, 
ἁβασάνιστα, ποὺ δὲν ἠμποροῦμε 
ἢ δὲν θέλουμε νὰ τὶς µεταθάλ- 
λουμε, μὲ ὅ,τι καὶ ἃ, ἀχού- 
σουµε, μὲ ὅ,τι καὶ ἂ, μάθουμε. 
Ηρολήψεις ᾿ δογµατιχές, προλή- 
Ψεις ἀπὸ τὴν ἐπιστήμη µας, χοι- 


νωνικές, φιλοσοφιχὲς καὶ τόσες 
ἄλλες. Άλλο φράγμα πάλι αὐτό, 
ἀδιχπέραστο! 

Ηῶς λοιπόν μὲ ὅλες αὐτὲς τὶς 
ἀτέλειές μας θὰ ἠμπορέσουμε νά 
ἀτενίσουμε πρὸς τὸ φῶς; Οἱ σχη: 
ματισμένες γνῶμες μας, γιὰ νὰ 
τὸ ποῦμε κάπως συμδολικά, εἴ- 
ναι θαρειὲς σὰν μέταλλα ποὺ δὲν 
ἠμποροῦμε νὰ τὰ ἀφαιρέσουμε 
ἀπὸ ἐπάνω µας, νὰ τὶς κουνή- 
σουµε, νὰ τὶς συζητήσουμε, νὰ 
τὶς ἀποβάλλουμε, νὰ τὶς χρίνου- 
µε μὲ θάρρος καὶ εἰλικρίνεια. Οἱ 
ἀδυναμίες µας πάλι, οἱ ἐγωισμοί 
μας, οἱ φιλοδοξίες µας, τὰ συμ- 
φέροντά µας, εἶναι γιὰ μᾶς ἱερὰ 
καὶ ἀπαραχθίαστα. 

Αὐτὰ εἶναι τὰ ἐμπόδια ποὺ θά 
ἔπρεπε νὰ περάσουμε γιὰ νὰ ἆτε- 
νίσουμε τὴν ἀλήθεια καὶ νὰ προσ- 
δοχῶμεν ἐλευθερίαν πνευματι- 
χήν- 


Καὶ ἔτσι, καθὼς θγαίνει ἀπὸ 
αὐτὰ ποὺ ἀναφέρχμε στὴν ἀρχή, 
ποὺ εἶναι παρμένα ἀπὸ τὴν ἐσω- 
τερικὴ σοφίχ, ὅταν ὁ ἄνθρωπος 
φθάνη μιὰ ἡμέρα στὸ τέλος τῆς 
ζωῆς του, ἡ ψυχή του ἀπομένει 

᾽ αὐτὲς τὶς ἀτέλειες, πάθη, προ- 
λήψεις καὶ πλάνες λογῆς --λογῆς. 
Αὐτὲς παίρνει μαζί! της, αὐτὲς 
τὶς ἰδέες διατηρεῖ καὶ μετὰ τὸν 
θάνατον. Γιατὶ πῶς ἠμπορεῖ νὰ 
τὶς μεταβάλῃ τότε πλέον ἀφοῦ 
ἔπαυσε νὰ ζῆ; Καὶ ὅταν τῆς δο- 
ϐ2ῦν περιστάσεις κατάλληλες, 
αὐτὲς τὶς ἰδέες θὰ μεταδώση κα- 
τὰ τὶς περίφημες «ἐπικοινωνίες» 
πρὸς ἐκείνους ποὺ ζητοῦν νὰ 
μάθουν γιὰ τὴν μεταθανάτια 
ζωή. Ει) αὐτό, ἀπὸ ὅσα πληρο- 
φορούμεθα, οἱ διάφορες «ἄναχοι- 
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γώσεις» μὲ ὅποιον τρόπο καὶ ἂν 
παίρνωνται, εἶναι τόσον ἄνθρωπο- 
χεντρικές, τόσον χαμηλές. Γιὰ 
πράγματα χαὶ ζητήματα κοινά, 
ἠθικολογίες τετριμμένες, φιλοσο- 
φία πολὺ εὐθηνή. 

᾿Εὰν σταματοῦσαν ὅμως τὰ 
πράγματα ἕως ἐδῶ θὰ: ἦταν ἴσως 
χαλά. ᾿Αλλὰ ὑπάρχουν καὶ περι- 
πτώσεις, ποὺ δὲν εἶναι ἀσυνήθεις, 
ποὺ ἡ ἐπικοινωνία γίνεται, χα- 
θὼς φαίνεται, μὲ ψυχὲς καχές, 
πονηρές, ἀνθρώπων ποὺ ἔζησαν 
μέσα στὴν καχία, στὸ ἔγκλημα, 
στὴν πανουργία, στὸ ψεῦδος, 
στὴν πνευματικὴ ἀκολασία, στὴν 
ἄρνησι. Ἀὐτὲς οἳ 'ἀρνητιχὲς ψυ- 
χές, ποὺ ἀποτελοῦν τὸ θόρέορο 
τοῦ “Αδου, ὅπως λέγει ὁ [Ιλά- 
των, θὰ μεταδώσουν εἰς τοὺς ᾱ- 
φελεῖς ποὺ ζητοῦν τὶς ἐπικοινω- 
νίες μὲ τὸ ὑπερπέραν, μὲ τρόπο 
πραγματικὰ διαβολικό, ἀρχὲς ἡ- 
θικῆς στὴν ἀρχή, (ἔχουμε τόσα 
παραδείγματα) ὥστε νὰ χατακτή- 
σουν τὴν ἐμπιστοσύνη τους χαὶ 
κατόπιν μὲ πολλὴ τέχνη ἀρχί- 
ζουν νὰ τοὺς θεδαιώνουν, ὅτι αὖ- 
τοὶ ἢ καὶ ὁ χύκλος τους εἶναι οἱ 
«χλητοὶ» εἷς τοὺς ὁποίους θὰ µε: 
ταδοθῆ ἡ ἀλήθεια ἀπὸ τὰ πνεύ- 
ματα. Ἀργσιμοποιοῦν μεγάλα ὁ- 
νόματα γιὰ νὰ δώσουν χῦρος 
στὶς ἀναχοινώσεις τους, ἀφοῦ κά: 
θε ἔλεγχος τῆς ταυτότητός των 
εἶναι ἀδύνατος. Τοὺς λέγουν ὅτι 
ὃ ρόλος τους εἶναι μεγάλος, ἀγ- 
θρωποσωτήριος. Κατόπιν ἀρχίζει 
ἡ µετάδοσις παραδόξων πληροφο- 
ριῶν γιὰ τὸ ὑπερπέραν, ὁδηγιῶν 
καταχθονίων, φιλοσοφικῶν ἰδεῶν 
ἀμφιθόλου σοβαρότητος. Ναὶ ἔτσι 
βλέπουμε ἀνθρώπους σοθαβούς, 
(ὅλα αὐτὰ εἶναι παρμένα ἁπὸ 
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τὴν πραγματικότητα) μὲ ἦθος,᾽ 
ἐπιστήμονας, φιλοσοφοῦντας, νὰ. 
πέφτουν θύματα αὐτῶν τῶν ἀνα- 
κοινώσεων, νὰ φανατίζωνται καὶ 
τέλος νὰ γελοιοποιοῦνται. 
᾿Εκτὸς ἀπὸ αὐτά, ὑπάρχουν, ἆ 
ς :ὑπάρχουν, ὡς 
λέγεται, καὶ κίνδυνοι μεγαλύτε- 
ροι. Δὲν γνωρίζουμε τοὺς νόμους 
αὐτῶν τῶν ἐτικοινωνιῶν, ἀλλά, 
ἀπὸ ὅσα θλέπουμε σὰν ἁποτελέ- 
σµατα πολλάχις γύρω µας, φαί- 
νεται ὅτι θίγεται σοδαρὰ τὸ νευ- 
ρικὸ σύστημα ἐκείνων ποὺ κά- 
νουν τέτοιες ἐπικοινωνίες. Ἔτσε 
ἀπὸ ἐδῶ καὶ πέρα ἀνοίγει ὁ δρό- 
μος γιὰ τὰ ψυχιατρεῖα. ᾿Ατυχῶς, 
ὑπάρχουν τόσα παραδείγματα. 
ἀνθρώπων ποὺ κατέγιναν μὲ τὶς 
ἐπικοινωνίες αὐτές, ποὺ ἔχασαν 
τὴν ὑγεία τους καὶ στὸ τέλος καὶ 
τὴ ζωή τους. 
κ 
Θὰ ἐρωτήση ὅμως κανείς: Αὐ- 
τὸ εἶναι τὸ ὑπερπέραν; Τόσο χα- 
μηλὸ καὶ τόσον ἐπιχίνδυνο; [1ο0 
εὑρίσχονται λοιπὸν «οἱ μετὰ τῶν 
Θεῶν οἰκοῦντες» τοῦ. Πλάτωνος, 
οἱ «τρισόλθιοι» τοῦ Σοφοκλέους; 
Μὰ μὲ αὐτούς, κατὰ τὴν ἀρχαία 
παράδοσι, ἐπικοινωνοῦσαν τοὺς 
παλαιοὺς καιρούς, ποὺ λειτουρ- 
γοῦσαν.. μυστήρια πραγματικά», 
μόνον οἷ «χεκαθαρμένοι καὶ τετε- 
λεσμένοι». Ῥέτοιοι, ὅμως, καθὼς. 
φαίνεται δὲν ὑπάρχουν στοὺς χαι- 
ρούς µας... 
κ 
Ἔα 
Ὃ “Άδης καὶ ὁ θὀρβορός του 
εἶναι εὔκολα προσιτός, ἀλλὰ καὶ 
πολυμήχανος, ἂν κρίνουμε ἀπὸ 
ὅσα θλέπουμε καὶ ἀπὸ ὅσα ἀχοῦ- 
με. Μὲ χαλὴ τὴν πίστι καὶ μὲ. 
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ἁγνὴ τὴν πρόθεσι, ὅταν δὲν πρό- 
κειται, θέδαια, γιὰ ξκουσία μαύρη 
μαγεία, ἄνθρωποι καλοὶ καὶ ᾱ- 
γαθοί, καλοπροαίρετοι, ζητώντας 
τὶς πνευματιχὲς ἐπικοινωνίες, εὖ- 
ρίσχονται, χωρὶς. νὰ τὸ θέλουν 
καὶ χωρὶς νὰ τὸ καταλάθουν, 
κυκλωμένοι µέσα σὲ ἕνα πνευμα: 
τικὸ σύμπλεγμα, ποὺ δὲν εἶναι 
δυνατὸν νὰ ἐλεγχθῆ. δυνεπέρνον- 
ται, δέχονται δογματικὰ ὅ,τι 
ποὺς λέγουν, θεωρίες παράδοξες, 
προρρήσεις γιὰ τὸ μέλλον ποὺ 
κατόπιν ἀποδεικνύονται σφαλε- 
ρές, φανατίζονται σὲ βαθμὸ ἆ- 
φάνταστο, γίνονται δύστροποι, 
ἐριστικοί, χάνουν τὴν ἠθικὴ βάσι 
ποὺ εἶχαν σὰν ἄνθρωποι καλοὶ 
πρὶν ἐπιδοθοῦν στὶς πνευμιατικὲς 
αὐτὲς περιπέτειες. ᾿Βπιμένουν, ἐ- 
πιμένουν γιὰ πράγματα. παράλο- 
γα, διακόπτουν τὶς σχέσεις τους 
μὲ παλαιούς τους συνεργάτες, 
ποὺ προσπαθοῦν κατὰ ἕνα τρόπο 
νὰ τοὺς ἀναχαιτίσουν στὸν κατή- 
φορο ποὺ ἔχουν πάρει, [ελοιο- 
ποιοῦνται στὰ μάτια τῶν ἄλλων. 
Τὸ νευρικό τους σύστημα δοκι- 
εν 2 . , 
μάζεται, ἐχκνεωρίζονται, χάνουν 
τὴν αὐτοχυριχρχία τους. (Φέρον- 
ται σὰν ὑπνωτισμένοι, ἑτεροχίνη- 
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τοι, μὲ καμμιὰ πρωτοθρυλία, γιὰ 
νὰ καταλήξουν πολλάκις, καθὼς 
εἴπαμε, σὲ νευρολογικὲς χλινιχὲς, 
μὲ χαμένη τὴν ὑγεία τους καὶ μὲ 
τὴ ζωή σους σὲ χίνδυνο. 


3 
πε κ 


Οἱ ἐπικοινωνίες αὐτὲς μὲ τὸ 
ὑπερπέραν εἶναι πραγματικὰ πά- 
ρα πολὺ ἐπικίνδυνες. Δὲν ξέρου- 
µε μὲ ποίους ἐπικοινωνοῦμε. ᾿Ε- 
χεῖνο ὅμως ποὺ πρέπει νὰ ξέρου- 
µε εἶναι, ὅτι ὁ "Άδης καὶ ὁ θόρ- 
θορος τοῦ “Αδού εἶναι, καθὼς 
εἴπαμε, εὐπρόσιτος καὶ πρόθυμος 
γιὰ ἐπικοινωνίες, καθὼς μᾶς ἔχει 
δείξει ἡ πεῖρα ἀπὸ τὰ τόσα καὶ 
τόσα παραδείγματα ποὺ ἀκοῦμε. 
καὶ θλέπουµε τριγύρω µας. 

Χρειάζεται λοιπὸν προσοχὴ 
καὶ φρόνησις ὥστε νὰ μὴ 6ρεθῆ 
καγεὶς μπλεγμένος, χωρὶς νὰ τὸ 
θέλη, σὲ τέτοιες πνευματικὰ ἐ- 
πιχίνδυνες  ἁπασχολήσεις, ἀπὸ 
τὶς ὁποῖες εἶναι δύσκολο νὰ ἔεμ- 
πλέξη, καὶ ποὺ χαταλήγουν πάν- 
τοτε σὲ ὀργανικὰ, ἀποτελέσματα 
τόσον δυσάρεστα χαὶ, τὸ χειρότε- 
ρο, καὶ σὲ πνευματικὴ, ἐξουθέ- 
νωσι. 


Στὴ ζωὴ δὲν προέχει τὸ κήρυγμα, ἀλλὰ τὸ βίωμα. Μεταµορφω- 
θῆτε ἐσωτερικὰ καὶ ὕστερα μπορεῖτε νὰ μιλήσετε ἐξωτερικά. 
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ΟΥ ΦΟΝΕΥΣΕΙΣ... 


ΤΟ ΔΙΕΘΝΕΣ ΣΕΜΙΝΑΡΙΟ 
ΤΗΣ ΠΑΝΤΕΙΟΥ ΣΧΟΛΗΣ 


᾽Ανωτάτη Σχολὴ Πολιτικῶν 

Ἐπιστημῶν (Πάντειος) ὠργά- 
νωσε ἀπὸ 5--9 Απριλίου ἕνα διε- 
Ὀνὲς σεμινάριο μὲ θέμα τὴ θανατικὴ 
ποινή, μὲ ὁμιλητὰς διαπρεπεῖς ξέ- 
νους καὶ “Ελληνας νομικοὺς κλπ. 
ἐπιστήμονας. Τὸ σεμινάριο ἐσημεί- 
(σε μεγάλη ἐπιτυχία καὶ προ-κά- 
λεσε κολακευτικὰ σχόλια γιὰ τὴν 
Ἑλλάδα. 

Μεταξὺ ἐκείνων ποὺ ἐκτὸς ἀπὸ 
τὶς γενικὲς εἰσηγήσεις τους πῆραν 
µέρος καὶ στὶς πολὺ ἐνδιαφέρουσες 
συζητήσεις, ἦταν ὁ κοσμήτωρ καὶ 
τακτικὸς καθηγητὴς τῆς Νομικῆς 
Σχολῆς τοῦ Πανεπιστημίου τῆς 
Τενεύης καὶ πρόεδρος τοῦ ᾿Ακυρω- 
τικοῦ κ. Ζὰν Γκραβέν, ὃ τακτικὸς 
καθηγητὴς τοῦ. Πανεπιστημίου τῆς 
Χαιδελβέργης κ. Πὼλ Μπόνκελμαν 


------ 
0 ΠΑΓΚΟΣΜΙΘΟΣ ΧΑΡΤΗΣ 
ΤΗ͂Σ ΘΑΝΑΤΙΚΗ͂Σ ΠΟΙΝΗ͂Σ 


ΜΑΥΡΟ χρῶμα: Χῶραι ποὺ δια- 
τηροῦν τὴν ϑανατικὴ ποινή. 

ΑΣΠΡΟ: Χῶραι ποὺ τὴν κατήρ- 
γησαν. Αἱ 40 λευκαὶ χῶραι χεῖνται 
κυριως εἰς τὴν Νότιον ᾿Αμεριχη 
καὶ τὴν Δυτικην Εὐρώπη. Στὴν Β. 
᾽Αμερικὴ 9 πολιτεῖαι ἔχουν καταρ- 
γήσει τὴν ποινή: Μίτσιγκαν, Ρὸντ-- 
"Αἴλαντ, Βίσχονσιν, Μαίην, Μινε- 
σότα, Β. Νταχότα, Ντελαγουέρ, Χα- 
Φάη καὶ ᾿Αλάσχα. 


ὁ καθηγητὴς τῆς ᾿Εγκληματολογί- 
ας στὸ Πανεπιστήμιο τῆς Πενσυλ- 
βανίας τῶν Η.Π.Α. καὶ πρόεδρος 
τῆς Διεθνοῦς ᾿Εγκληματολογικῆς 
Ἑταιρίας κ. Θόρστεν Σέλλιν, ὁ 
Γάλλος ᾿Αρεοπαγίτης καὶ καθηγη- 
τὴς Συγκριτικοῦ Δικαίου κ. Μὰρκ 
᾿Ανσέλ, ὁ πρόεδρος τοῦ Διεθνοῦς 
Ινστιτούτου γιὰ τὴν 'Ενοποίησι 
τοῦ ᾿Ιδιωτικοῦ Δικαίου καὶ τ. πρό- 
εδρος τοῦ ᾿Ιταλικοῦ Ακυρωτικοῦ 
κ. Ερνέστο Ἔουλα, ὁ τακτικὸς 
καθηγητὴς τοῦ Πανεπιστηµίου τῆς 
Τουλούζης κ. Ροζὲ Μὲρλ καὶ ὁ Βρε- 
τανὸς δικηγόρος κ. Κάλμερ. 
Μίλησαν καὶ πολλοὶ “Ἕλληνες 
ἐπιστήμονες, ὡς οἱ κ.κ. ᾿Αμ. ᾿Αλι- 
βιζᾶτος, Γεωργάκης, Στασινόπου- 
λος, Τενεκίδης, Δεσποτόπουλος, Δ. 
Δροσόπουλος, Σωµερίτης, Μαλκά- 


-κης, Λ. Μακκᾶς, ᾿Ἐγκολφόπουλος, 


Βεζανῆς, Θεοδωρόπουλος, Τζανα- 
κάκης κ. ἄ. 

᾿Απὸ τὰ πρακτικὰ ποὺ ἐτηρήθη- 
σαν ἐδημοσιεύθησαν περιλήψεις 
τῆς κ. Γιολάντας Τερέντσιο στόν 
ἑβδομαδιαῖο «Ταχυδρόμο». Καὶ ἀπὸ 
αὐτὲς παραθέτουμε τὰ πιὸ χαρα- 
κτηριστικὰ ἀποσπάσματα. 


᾿Ερνέστο "Εουλα 


τ. πρόεδρος ᾿Αχυρωτικοῦ ἸἼτα- 


λίας 

«Σύμφωνα μὲ τὴν χριστιανικὴ ἡ- 
θική, ἡ ἐξαφάνιση ἑνὸς ἀνθρώπου, 
ἣ ἀφαίρεση ἀπὸ τόν πλησίον μας 
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τοῦ μεγαλύτερου ἀγαθοῦ, τῆς ζω- 
ῆς, ποὺ ὁ Θεὸς τοῦ ἔδωσε, εἶναι 
μιὰ κύρωση τέτοιας βαρύτητας, ὦ- 
στε νὰ μὴν εἶναι δυνατὸν νὰ θεω- 
ρηθῆ ὅτι περιλαμβάνεται στὴν δι- 
καιοδοσία ἑνὸς ὀργάνου ἀνθρώ- 
πινης δικαιοσύνης. 

Ἐξ ἄλλου, εἶναι σχεδὸν περιττὸ 
νὰ ὑπογραμμίση κανεὶς τὴν αὐτο- 
νόητη καὶ σαφῆ ἀντίθεση τῆς ποι- 
νῆς τοῦ θανάτου -- ποὺ εἶναι μιὰ 
βίαιη ἀφαίρεση ἀνθρώπινης ζωῆς-- 
πρὸς τοὺς σκοποὺς τῆς κοινωνικῆς 
διαπαιδαγωγήσεως καὶ ἀποκατα- 
στάσεως, ποὺ ἐμπνέουν τὰ σωφρο- 
νιστικὰ συστήματα σ᾽’ ὅλες. τὶς 
σύγχρονες νομοθεσίες καὶ νομικὲς 
ἀντιλήψεις. Κάθε δυνατότητα ὁποι- 
ασδήποτε ἐπανορθώσεως ἀποκλεί- 
εται ἀπολύτως μὲ τὸν θάνατο, ᾱ- 
κόμη καὶ σὲ περίπτωση διαπιστῶ- 
μένης δικαστικῆς πλάνης, ὅπως 
ἔχει συμβῆ καὶ στὸ ἀπώτερο καὶ 
στὸ πρόσφατο παρελθόν». 


Πὼλ Μπόνκελμαν 
καθηγ. πανεπιστ. Χαϊδελβέργης 


«Ἕνας λόγος ποὺ προβάλλεται 
ὑπὲρ τῆς θανατικῆς ποινῆς, εἶναι 
ὅτι αὐτὴ ἐξασφαλίζει μιὰ γιὰ πάν- 
τα τὴν κοινωνία ἀπὸ ἕναν ἐπικίν- 
δυνο ἐγκληματία κι᾽ ὅτι ἡ ἰσόβια 
κάθειρξη ἀπαιτεῖ τεράστια ἔξοδα, 
ποὺ μποροῦν νὰ. ἐξοικονομηθοῦν 
μὲ τὴν ἐκτέλεσή του. Ἐπὶ πλέον, 
μὲ τὴν κάθειρξη ὑπάρχει πάντοτε 
ὁ κίνδυνος ν᾽ ἀποδράση ὁ. ἐγκλη- 
ματίας ἢ πάντως νὰ γίνη ἐπικίν- 
δυνος γιὰ τὸ φυλακτικὸ προσωπικὸ 
τῆς φυλακῆς ἢ, τέλος, νὰ τοῦ δο- 
θῆ χάρη. Σίγουρα οἱ -τεχνικὲς προ- 
ὑποθέσεις θὰ μποροῦσαν νὰ. βρε- 
θοῦν γιὰ νὰ μὴν ὑπάρχη κανεὶς 
κίνδυνος, γιὰ τὴν ἀσφάλεια δὲ τοῦ 


προσωπικοῦ δὲν εἶναι ἀνάγκη πα- 


ρὰ ν᾽ ἀναλογισθοῦμε ὅτι καὶ τὸ 
προσωπικὸ ἄλλων ἱδρυμάτων καὶ 
μάλιστα ψυχιατρείων διατρέχει πο- 
λὺ μεγαλύτερο κίνδυνο. Ἔξ ἄλ- 
λου, ἀνεχόμαστε, χωρὶς καμμιὰν 
ἀντίρρηση, νὰ φυλάσσουν ἄνθρω- 
ποι ἄγρια ζῶα ποὺ κρατᾶμε αἷ- 
χμάλωτα γιὰ ψυχαγωγία καὶ µόρ- 
Φωση τοῦ λαοῦ κι᾽ ὅμως τὰ θανα- 


᾿κῶρες κι ἡ 


ΣΟΣ 


τηφόρα δυστυχήματα δὲν εἶναε 


σπάνια». 


Θόρστεν Σέλλιν 


καθηγ. πανεπιστημίου Πενσυλβα- 
νίας ΗΠΑ 


«Στὶς ΗΠΑ κι᾽ ἄλλες χῶρες ἡ ἆ- 
στυνοµία κι οἱ συναφεῖς ὀργανώ- 
σεις εἶναι συνήθως ὑπὲρ τῆς θανα- 
τικῆς ποινῆς, ἐπειδὴ πιστεύουν ὅτε 
τὰ ὄργανά της κινδυνεύουν περισ- 
σότερο ἂν καταργηθῆ. ᾿Απὸ τὴν 
ἀνάλυση ὑποβληθέντων στοιχείων: 
προέκυψε ὅτι καμμιὰ διαφορὰ δὲν: 
σημειώθηκε στὸν ἀριθμὸ τῶν φο- 
νευθέντων ἀστυνομικῶν. Χαρακτη- 
ριστικὸ εἶναι ὅτι σὲ ἐρώτημα ἂν 
οἱ ἀστυνομίες τῶν πολιτειῶν ποῦ 
ἐφαρμόζουν τὴν ποινὴ τοῦ θανάτου, 
πιστεύουν ὅτι αὐτὸ προστατεύες 
τὰ ὄργανά τους, ἡ πλειοψηφία τῶν 
ἀστυνομιῶν ἀπήντησε καταφατικά. 
ἐνῶ ἀντίϑετα ἡ πλειοψηφία τῶν ἆ- 
στυνομιῶν τῶν πολιτειῶν, ὅπου 
καταογήθηκε ἡ ποινἠ τοῦ θανάτου, 
ἀπήντησε ἀρνητικά». 


Ζὰν Γκραβὲν 
πρὀεδρος ᾿᾽Ανυρωτικοῦ “Ελβετίας; 


«Ἡ ἐγκληματικότητα εἶναι ἀναμ- 
φιβόλως ζήτημα ἠἼῶν, γενικῆς ἠ- 
θικῆς καὶ κοινωνικῆς καταστάσεως: 
τῆς χώρας, παρὰ θέµα λαιμητόμου 
κι᾿ ἐκφοβισμοῦ. 

Ἔχομε συχνὰ ἐπαναλάβει καὶ 
τονίσει ὅτι ἡ πρώτη φροντίδα κι’ ἡ 
πιὸ ἐπείγουσα εἶναι ἡ πρόληψη 
τοῦ ἐγκλήματος. Ὃ τρόπος τῆς 
ζωῆς τῶν ἀνθρώπων σ᾽ ὡρισμένες 
«ἐξηρωοποίηση» τῶν" 
καταχρήσεων στὸν τοµέα τῆς ἀ- 
πληστείας καὶ τῆς βίας, τῆς ἀπειθεί- 
ας καὶ τοῦ ἐρωτισμοῦ, ἀποτελεῖ 
ἕνα σχολεῖο εὐρύτατης διαδόσεως 
καὶ μεταδοτικότητας. Πρέπει λοι- 
πὸν ν᾽ ἀρχίσωμε ἀπὸ κοινωνικὰ: 
καὶ νομοθετικὰ μέτρα εὐρύτατα: 
στὸ πεδίο τῆς ὑγείας, ὑγιεινῆς, 
στεγάσεως, οἰκογενείας, σχολείου, 
δηλαδὴ ἀπὸ τὸν ἀγῶνα ἐναντίον 
ὅλων τῶν «ἐγκληματολόγων» συν- 
τελεστῶν. Ὁ πραγματικὸς ἐχθρὸς 
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πῆς κοινωνίας, πρὶν ἀπὸ τὸν ἐγκλη- 
ματία, εἶναι ἡ ἴδια ἡ κοινωνία που 
δημιουργεῖ τοὺς ἐγκληματίες. Μὴ 
Ξεχνᾶμε πὼς «κάθε κοινωνία ἔχει 
ποὺς ἐγκληματίες ποὺ τῆς ἀξίζουν». 

Ἥ δεύτερη φροντίδα πρέπει νὰ 
εἶναι ἡ θεραπεία, ἡ διόρθωση, ἡ 
ἀναμόρφωση κι᾽ ἐπανένταξη στὴν 
κοινωνία ὅλαν ἐκείνων ποὺ µπο- 
ιροῦν κι᾽ ὀφείλουν νὰ τὴν λάβουν. 
Ὅλα τὰ χρήσιμα µέσα πρέπει νὰ 
ὀργανωθοῦν καὶ ν᾽ ἀναπτυχθοῦν 
γιὰ νὰ πάψουν οἱ ἀντικοινωνι κὲς 
τάσεις μιᾶς ἀπέραντης ὁμάδας ποὺ 
ἐγκληματεῖ μέσα στὴν ἀνθρωπότη- 
τα. "Όσο καὶ νὰ στοιχίσουν αὐτὰ 
τὰ μέσα, δίχως ἄλλο εἶναι λιγώτε- 
ο δαπανηρὰ ἀπὸ τὸ σύγχρονο 
κατασταλτικὸ σύστηµα καὶ τὶς τε- 
θἁστιες ζημίες ποὺ προκαλοῦνται 
(ἀπὸ τὸ ἔγκλημα.» 


Ροζὲ Μὲρλ 
καθήγ. πανεπιστημίου Τουλούζης 


βδ «Δὲν μπορῶ νὰ σχηµατίσω μιὰ 
πραγματικὰ ἐπιστημονικὴ γνώμη, 
- ἂν πρέπει ἢ δὲν πρέπει νὰ διατη- 
ρηθῆ ἡ ποινὴ τοῦ θανάτου. Παρ᾽ 
ὅλα αὐτὰ εἶμαι ἐνάντιος στὴν. θα- 
νατικὴ ποινὴ γιὰ ἄλλους λόγους, 
κι᾽ ὁ πρῶτος εἶναι συναισθηµατι- 
κός--παρ᾽ ὅλο ποὺ ἕνας καθηγη- 
τὴς τοῦ ποινικοῦ δικαίου δὲν θὰ 
ἔπρεπε νὰ ἐπικαλῆται τὸν συναι- 
σθηματικὸ παράγοντα. "Εχω παρευ- 
ρεθῆ σὲ πάρα πολλὲς θανατικὲς 
ἀκτελέσεις καὶ μοῦ εἶναι ἀδύνατον 
νὰ ξεχάσω τὸ βλέμμα τοῦ ἀνθρώ- 
που ποὺ πρόκειται νὰ πεθάνη. ᾿Αρ- 
νοῦμαι στὸ Κράτος τὸ δικαίωµα 
ἐπιβολῆς τῆς θανατικῆς ποινῆς. 
"Ἢ ὕπαρξη τῆς θανατικῆς ποινῆς 
στὴ νομοθεσία δηλητηριάζει ὅλη 
τὴν νομοθεσία. Μὲ τί ὅμως ϐθ’ ἀν- 
τικαταστήσουμε τὴ θανατικὴ ποι- 
νή; Ἡ ἰσόβιος κάθειρξη θὰ πρέπει 
νὰ εἶναι ἰσόβιος καὶ πολὺ αὐστηρὴ 
καὶ νὰ μὴ μετατρέπεται σὲ κωµω- 
δία, ὅπως συμβαίνει στὴ Γαλλία. 
Η κοινὴ γνώμη γιὰ νὰ ἱκανοποιη- 
Φῆ πρέπει [νὰ ξέρη πὼς θὰ εἶναι 
ἐξασφαλισμένη μὲ κάποιο τρόπο». 


Μὰρκ ᾿Ανσὲλ 
Γάλλος ᾿Αρεοπαγίτης καὶ καθη- 
γητὴς 


«Τὸ πρόβλημα εἶναι πολυσύνθετο 
καὶ κάθε ἄλλο παρὰ μόνο νομικὸ 
πρόβλημα. Ἢ ἐξέλιξη τῆς νομοθε- 
σίας καὶ τοῦ συγκριτικοῦ δικαίου 
(μὲ τὸ ὁποῖο ἀσχολοῦμαι ἰδιαίτε- 
ρα), μᾶς διδάσκει ὅτι τίποτα τὸ 
τελειωτικὸ δὲν ὑπάρχει ἐπ᾽ αὐτοῦ. 
Χῶρες ποὺ κατάργησαν τὴν ποινὴ 
τοῦ θανάτου, βλέπουμε νὰ ἐπανέρ- 
χωνται, κι ἄλλες νὰ προβαίνουν 
τώρα στὴν κατάργηση. Ὃ ποινικὸς 
νόμος θὰ πρέπει νὰ μπορῆ νὰ προ- 
στατεύη τὸ κράτος, τὴν κοινωνία 
καὶ τὸ ἄτομο, ἀκόμη καὶ τὸ ἔνοχο 
ἄτομο. Τὸ κράτος ἔχει γίνει γιὰ 
τὸν ἄνθρωπο κι ὄχι ὁ ἄνθρωπος 
γιὰ τὸ κράτος. Ἡ θανατικὴ ποινὴ 
προσβάλλει τὴν ἀνθρώπινη ἀξιο- 
πρέπεια. Κατὰ τὴν παράδοση, κα- 
νεὶς δὲν ἔχει χειραψίες μὲ τὸν δή- 
μιο. Λογικά, ἡ θανατικὴ ποινὴ δὲν 
ἔχει πιὰ τὴν θέση της, γιατὶ εἶναι 
ἀντίθετη μὲ τὴν βάση τῆς σωφρο- 
νιστικῆς πολιτικῆς. ᾿Ἐπιτακτικά, 
ζητᾶμε τὴν κατάργηση τῆς ποινῆς 
τοῦ θανάτου. Εἶναι ἀναμφισβήτητο, 
ὅτι ἔχει πιὰ δημιουργηθῆ ἕνα διε- 
θνὲς ρεῦμα ὑπὲρ τῆς καταργήσεως 
τῆς θανατικῆς ποινῆς. 

᾿Αλλὰ, ἂν θέλουμε νὰ καταργη- 
θῆ ἡ θανατικὴ ποινὴ κι᾽ αὐτὸ νὰ 
γίνη παραδεκτὸ ἀπὸ ὅλη τὴν κοι- 
νὴ γνώμη, πρέπει ἀναμφισβήτητα 
νὰ βροῦμε μιὰ ὑποκατάστατη ποι- 
νή».. 


Δ. Βεζανῆς 
καθηγ. Δημοσίου Δικαίου 


«Φοβοῦμαι ὅτι οἱ ποινικολόγοι 
λαμβάνουν πολὺ ὑπ᾽ ὄψη τους τὸν 
ἐγκληματία. ᾿Εγὼ ἀποδίδω µεγα- 
λύτερη σημασία στὰ θύματα ἢ σ᾽ 
ἐκείνους ποὺ μποροῦν νὰ πέσουν 
θύματα. ᾿Ανάμεσα στὶς δυὸ κατη- 
γορίες, νομίζω ὅτι ἡ συμπάθειὰ 
µας πρέπει νὰ στραφῆ πρὸς τὴν 
πλευρὰ τῶν θυμάτων, ποὺ δὲν πα- 
ρέβησαν τὸν νόμο, τὸν ὁποῖον πα- 
ρέβησαν οἱ ἐγκληματίες. Κι᾽ ἐφ᾽ 
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ὅσον τὸ ἀνθρώπινο γένος θὰ χρει- 
άζεται μιὰ ἔννομο τάξη γιὰ νὰ 
ζήση, νομίζω ὅτι δὲν πρέπει ν᾿ ἀρ- 
νηθοῦμε στὴν πολιτεία τὰ μέσα 
γιὰ νὰ τὴν ἐπιβάλλη». 


Κ. Δεσποτόπουλος 
διδάκτωρ φιλοσοφίας Δικαίου 


«Αν καταργηθῆ ἡ ἁἀπαισία -- 
πρὸς τὸ κακὸ παραδειγμάτιση -- 
ἐπιβολὴ τῆς θανατικῆς ποινῆς ὑπὸ 
τοῦ κράτους, ἡ τάση πρὸς τὸ ἔγ- 
κλημα θὰ ἐξαλειφθῆ σιγά -- σιγά. 
Σὲ μιὰ περίοδο ἠρεμίας ἠθικῆς 
καὶ σὲ μιὰ ἐποχὴ παντοδυναμίας 
τοῦ ἀνθρώπου, ποὺ διαθέτει τόσα 
μέσα ψυχοπλαστικά, εἶναι ἁπαρά- 
δεκτο γιὰ τὸ κράτος νὰ χρησιμο- 
ποιῆ πρωτόγονα μέσα». 
᾿Αμίλκας ᾿Αλιβιζᾶτος 
καθηγ. τῆς Θεολογίας πανεπιστη- 
μίου ᾿Αθηνῶν 

«Ἡ θανατικὴ ποινὴ εἶναι κάτι 
ἀντίθετο πρὸς τὶς ἀρχὲς τῆς Ὄρ- 
θοδόξου ᾿Εκκλησίας. Κι᾽ ἂν ἀκόμη 
ἔχει ἐγκριθῆ καὶ καθιερωθῆ διὰ νό- 
μου, ἡ θανατικὴ ποινὴ δὲν παύει 
νὰ εἶναι μιὰ βίαιη ἀφαίρεση τῆς 
ζωῆς τοῦ ἀνθρώπου. Ἡ προετοιµα- 
σία τῆς ἐκτελέσεως, ὅπως γίνεται 
στὶς διάφορες χῶρες, ἀποδεικνύει 
σαφῶς ὅτι. πρόκειται περὶ μιᾶς ἑ- 
λεεινῆς πράξεως κι’ ἀπορρίπτεται ἀ- 
πὸ τὴν Ἐκκλησία. Ἡ θανατικὴ ποι- 
νὴ εἶναι ἀντίθετη πρὸς τὸν θεῖο 
λόγο καὶ δὲν μπορεῖ νὰ ἔχη καµ- 
μιὰ δικαιολόγηση ἀπὸ καμμιὰ ᾱ- 
ποψη». 


Ἰω. Γεωργάκης 
καθηγητὴς ποινικοῦ Δικαίου 


«Τὰ «νομικὰ ἐπιχειρήματα» ὑπὲρ 
ἢ κατὰ τῆς ποινῆς τοῦ θανάτου 
εἶναι στὴν οὐσία διαμορφωμένα 
πρὶν ἀπὸ κάθε νομικὴ ἐκτίμηση καὶ 
δεδομένα ἀπὸ τὶς πιὸ φανατικὲς 
ἠθικὲς καὶ πολιτικὲς ἀντιλήψεις, 
τοῦ ἀνθρώπου, μὲ ἀποτέλεσμα τὴν 
μονιμοποίηση μιᾶς ἀγεφύρωτης 
ἀσυνεννοησίας. Αὐτὸ ἀκριβῶς τὸ 
γεγονὸς εἶναι ἐνδεικτικὸ τῆς ἀνάγ- 
κης ποὺ ὑπάρχει νὰ προχωρήσουν 
πιὰ οἱ μελετητὲς τοῦ θέματος σ᾽ 
ἕνα θετικὸ ἔργο. Δηλαδή, τὴν κα- 
ταλληλότερη διαμόρφωση τῶν μέ- 
τρων τοῦ ποινικοῦ νόμου, παίρ- 
νοντας ἔστω καὶ ὡς ὑπόθεση τὴν 
ἐξάλειψη τῆς θανατικῆς ποινῆς ἆ- 
πὸ τὸν ποινικὸ κώδικα. 

Στὴν Ἑλλάδα ἡ ποινὴ τοῦ θα- 
νάτου ἐφαρμόζεται ἀναγκαστικῶς 
σὲ μιὰ καὶ μόνη περίπτωση: τὴν 
ἐσχάτη προδοσία κατὰ τῆς πατρί- 
δος κι ὅτι ὑπάρχουν ἀκόμη δυὸ 
περιπτώσεις, ὅπου ἀφήνεται στὴν 
κρίση τοῦ δικαστηρίου ν᾽ ἀποφαν- 
θῆ: ὅταν τὸ ἔγκλημα εἶναι ἰδιαιτέ- 
ρῶς «εἰδεχθὲς» κι᾽ ὅταν ὁ ἐγκλη- 
ματίας κριθῆ ἐπικίνδυνος γιὰ τὴν 
δημόσια ἀσφάλεια. ᾿Αλλὰ οἱ προῦ- 
ποθέσεις τοῦ νόμου εἶναι ἀσαφεῖς. 
Ἡ ποινὴ τοῦ θανάτου δὲν πρέπει 
νὰ ὑπάρχη στὸν ποινικὸ νόμο. 
“Όταν ἡ πολιτεία ἀποφασίζη τὴν 
θανάτωση ἐνὸς ἀτόμου ὡς μέτρο 
κοινωνικῆς ἀμύνης, αὐτὴ ἡ θανά- 
τώση δὲν μπορεῖ νὰ χαρακτηρισθῆ 
ποινή. Ὁ. στρατιωτικὸς ποινικὸς 
κώδικας θὰ μποροῦσε νὰ διατηρή- 
ση τὴν θανατικὴ ποινὴ γιὰ ἀνώμα- 
λες περιόδους ἢ κατάσταση ἀνάγ- 
κης». 


“Ὅποιος δὲν εἶναι πνευματικὸς ἕως τὴ σάρκα του, θὰ καταντήση 


σαρκικὸς ἕως τὸ πνεῦμα του. 


"Αγιος Αὐγουστῖνος 


σι «ωίθήνα 


ὀιὀάσπεται τὴν 


Κ 


Περὶ τὰ τέλη ᾿Απριλίου ἦλθε 
στὴν ᾿Αϑήνα, νατύπιν προσκλήσε- 
ως κύκλου ἐνδιαφερομένων γιὰ τὴν 
Ἰνδικὴ φιλοσοφία, ὁ Σουάµι Γχα- 
νανάντα, πρόεδρος τοῦ κέντρου 
«Ραμαχρίσνα Βεδάντα» τοῦ Λον- 
δίνου, ἤτοι τῆς ὀργανώσεως ἢ ὁποία 
ἀποβλέπει στην διάδοσι, στὸν δυ- 
τικὸ εὐρωπαίκὸ κόσμο, τῆς φιλο- 
σοφίας τῆς Βεδάντα, καϑὼς τὴν ἐδί- 
δαξε καὶ την ἀνέπτυξεν ὁ Ῥαμα- 
κρίσνα, ὁ μεγάλος αὐτὸς µυστικι- 


στὴς καὶ διδάσκαλος τοῦ 1Θ αἰ- 
ὤνος. 
Ὃ Σουάµι Γκανανάντα ἔδωσε 4 


ὁμιλίες, ἀπὸ 96 ᾿Απριλίου--6 Μαΐου, 
στὴν αἴϑουσα τῆς ᾿Αρχαιολογικῆς 
Ἑταιρίας χαὶ στὸν «Παρνασσό», 
ποὺ προεκάλεσαν τὸ. ζωηρὸ ἐνδια- 
φέρον τῶν προχωρημένων πνευμα- 
τικῶν κύχλων τῶν ᾿Αϑηνῶν. Πρὸς 
χάριν τῶν ἀναγνωστῶν τοῦ ΙΛΙ- 
ΣΟΥ δημοσιεύομε σ᾽ αὐτὸ τὸ τεῦ- 
χος συνθετικὴ σύνοψι καὶ τῶν 4 
ὁμιλιῶν, προτάσσοντας, ὅπως ἔγινε 
καὶ στὴν πρώτη ὁμιλία, τὴν εἶσα- 
γωγικὴ ἔκδεσι τοῦ Καϑηγητοῦ τοῦ 
Πανεπιστημίου ᾿Αϑηνῶν κ. Ν. Λού- 
βαρι γιὰ τὴν Ἰνδικὴ φιλοσοφία γε- 
νικὰ καὶ τὴν Βεδάντα καὶ τὴν 
σχολὴ Ραμαχρίσνα ἰδιαίτερα. 
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«Φιλοσοφία ταύ 
«αμακρίσνα 


Φισαγιιγὴ 
τοῦ κα!)ηγηταῦ 
ολ), -Ἱούβαρι 


Οὐδείς, ἴσως, κύκλος ἀνθρω- 
πίνου πολιτισμοῦ. ἐμφανίζεται, 
κατᾶ τὴν τρισχιλιετῆ ἐξέλιξιν 
τῆς ἱστορίας του, διαπνεόµενος τό- 
σον βαθέως καὶ καθωρισμένως ἀπὸ 
τὴν θρησκείαν χαὶ ἀπὸ θρησκευ- 
τικὸν βίωμα, ὅσον ὁ ἰνδικὸς πο- 
λιτισμός. ᾿Ἀχόμη καὶ ἡ πολυσχι- 
δὴς καὶ πολυποίχιλος ἰνδικὴ φι- 
λοσοφία παραμένει, Ίδη ἀπὸ τῶν 
ἀρχαιοτάτων, τῶν θεδικῶν χρό- 
νων, ἀρρήχτως συνδεδεμένη πρὸς 
τὴν θρησκείαν καὶ πρὸς θρησκευ- 
τικὰ βιώματα, ἐν ἀντιθέσει πρὸς 
τὴν ἑλληνικὴν φιλοσοφίαν, ἡ ὁ- 
ποία, ἐνωρὶς ἤδη, ἁπαλλάσσεται 
ἀπὸ τὴν ἐπίδρασιν τῆς θρησχείας 
καὶ ἐξελίσσεται εἰς αὐτόνομον 
σχέψιν καὶ αὐτόνομον ἐπιστήμην. 

Τὰ προβλήματα, θεθαίως, τῆς 
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ἑλληνικῆς καὶ τῆς ἰνδικῆς φιλοσο- 
φίας, εἶνχι, γενικῶς εἰπεῖν, τὰ 
αὑτά, λ.χ. ᾿Αρχὴ καὶ Οὐσία τοῦ 
Παντός, φύσις τῆς Θεότητος, 
σχέσις τοῦ 'Ε/ὸς πρὸς τὸ Πν, 
δημιουργία τοῦ Κόσμου ἢ ἀπορ- 
ροὴ τοῦ Κόσμου ἐκ τῆς οὐσίας 
τοῦ Θεοῦ, φύσις τοῦ ᾿Ανθρώπου, 
οὐσία καὶ ἀθανασία τῆς ψυχῆς, 
ἐλευθερία τῆς θουλήσεως καὶ 
προορισμὸς τοῦ ἀνθρώπου --- καὶ 
ἄλλα πλεῖστα πρ;θλήμαχτα. τὰ 
ὁποῖα ἔχουν κοινὰ ἡ ἰνδικὴ καὶ 
ἑλληνικὴ φιλοσοφία. Μὲ μόνην, ἢ 
μᾶλλον μεγαλυτέραν διαφοράν, 
ἡ ὁποίχ προσπίπτει εἰς τοὺς ὁ- 
φθαλμούς, ὅτι ἐχεῖ εἶνχι ὅλα 
ἐνμεγαλογραφίᾳ εἰς ἕνα λα- 
ὂν πολυπληθέστατον, ἐνῶ εἰς τὴν 
“Ελλάδα εἶναι ὅλα ἐν µικρο- 
γραφίᾳ. 

Ενώ ἡ ἑλληνικὴ Φιλοσοφ.α 
χρησιμοποιῇ ὡς μέσον πρὸς λύ- 
σιν τῶν προθλημάτων τούτων τὴν 
λογικὴν νόησιν, τὸν αὐτόνομον 
λόγον, στρέφεται μονομερῶς ἡ 
ἐνδικὴ πρὸς τὴν διαίσθησιν, τὴν 
ἐγόρασιν, τὴν μυστικὴν ἕνωσιν, 
τὸν μυστικὸν δυθισμόν. Μία ἄλλη 
διχφορὰ συνίσταται εἷς. τοῦτο: 
ὅτι ἡ ἰνδικὴ θρησκεία καὶ φιλο- 
σοφία ἀνάγει τὴν ποικιλίαν τῶν 
θεῶν καὶ τὴν ποικιλίαν τῶν ὄν- 
των τοῦ αἰσθητοῦ κόσμου εἰς τὸ 
“Εν, εἰς τὸ Αἰώνιον, εἷς τὸ ᾿Από- 
λυτον, εἰς τὸ ᾿Απρόσιτον κατ᾽ 
ἀρχὰς Θεῖον--- τὸ ὁποῖον ὑπάρ- 
χει, αὐτὸ μόνον, πρὸ τῶν αἰώ- 
γων, καὶ ἐκ τοῦ ὁποίου ἀναπτύσ- 
σεται ἡ ποικιλία τῆς πραγματι- 
κότητος, διὰ τῆς ἐκκολάψεως τῶν 
ἐν αὐτῷ πυρήνων. Καὶ αὐτοὶ οἱ 
θεοί, δὲν εἶναι τίποτε ἄλλο, εἰμὴ 
τρόποι ἐμφανίσεως καὶ ἀποχκαλύ- 


Ψεως τοῦ “Ενὸς τούτου Θείου:. 
τοῦ Βράχμαν. Ἐν “Ελλάδι, τοῦ- 
ναντίον, τὸ Θεῖον ἐμφανίζεται, 
ὡς ἐπὶ τὸ πλεῖστον, ὡς συνειδητὸς 
διαχοσμητὴς τοῦ Παντός, τὸ ὁ- 
ποῖον συνυπάρχει πρὸ τῶν αἰώνων 
ἐν χαώδει Χχταστάσει. Εἰς τὴν 
Ἑλλάδα, ὁ κόσμος δὲν ἀπορρέει 
ἐκ τοῦ θείου, ὑπάρχει μαζὶ μὲ 
τὸ θεῖον. Καὶ ἑπομένως, δὲν ἐκ- 
χέεται ὁ κόσμος ἐξ αὐτοῦ, ἀλλὰ 
ὑπάρχει μαζὶ μὲ τὸν Θεόν, ὁ ὁποῖ- 
ος διχκοσμεῖ, δίδει μορφήν, τάξιν 
καὶ νόμου: εἰς τὸ χαῶδες τοῦτο 
σύμπαν. Ἰέλος, ὁ Θεός, τὸ “Εν 
τοῦτο, τὸ Βράχμαν εἶναι ἀγνώρι- 
στον. Καὶ συγκρινόµενον πρὸς 
τὸν ἄνθρωπον εἶναι τὸ "Ον. “Ο 
ἀπέραντο: ᾿Ὠχεαχνός, ἐκ τοῦ ὁ- 
ποίου ἀπορρέει, ὡς μηδαμινὴ 
σταγών, ἢ ἀνθρωπίνη ψυχή, διὰ 
νὰ ἐπιστρέψη πάλιν εἰς Αὐτόν. 

«Ποιός μπορεῖ -- ἀναγινώσκομεν 
εἰς τὴν Ρὶγ Βέδα -- νὰ πῇ ἀπὸ 
ποῦ κατάγεται ὁ κόσμος; “Ὅποιος 
τὸν ἔχαμε--ῃἢ δὲν τὸν ἔκαμε -- αὖ- 
τὸς μόνον τὸ ξέρει ἢ μήπως δὲν 
τὸ ξέρει οὔτε Αὐ-ός;» 

᾿Απάντησιν εἰς τὸ ἐρώτημα 
τοῦτο μποροῦν νὰ δώσουν--φρο- 
γοῦν οἱ Ινδοί --- μόνον οἱ Σοφοί. 
Οἱ Βραχμᾶνες. "Ὄχι, ὅμως, --- 
ὅπως ἐν 'Ελλάδι---διὰ τῆς λογι- 
κῆς νοήσεως, ἀλλὰ διὰ τῆς ἑνώ- 
σεώς των μὲ τὸ Θεῖον ἀντικεί- 
μενον. Διὰ τῆς “Ενώσεως μὲ τὸν 
Θεόν. Διὰ τῆς ἐνοράσεως, διὰ 
τῆς μυστικῆς θέας, διὰ τῆς μυ- 
στικῆς συγχωνεύσεως, διὰ τῆς 
ταυτίσεως τῆς ψυχῆς μὲ τὴν Θεί- 
αν Οὐσίαν. 

Βεβαίως ἡ φιλοσοφία δὲν εἶναι 
μόνον νόησις. Διότι ἢ φιλοσοφία 
εἶναι κάτι τι τὸ σύνθετον. Ὁ φι- 
λόσοφος ὄχι μόνον πρέπει νὰ εἷ- 
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ναι ἕνας δυνατὸς διαχνοητής, ὁ 
ὁποῖος νὰ ἔχη ἀγκαλιάσει ὅλην 
τὴν σοφίαν τοῦ κόσμου τούτου 
διὰ νὰ στηριχθῆ ἐπ᾽ αὐτῆς καὶ 
νὰ οἰκοδομήση τὸ φιλοσοφικόν 
του οἰκοδόμημα περὶ Θεοῦ καὶ 
ἀνθρώπου, περὶ τῆς οὐσίας τοῦ 
παντός, περὶ τῆς ψυχῆς κ.λ.π. 
ἀλλὰ πρέπει νὰ ἔχη καὶ βαθειὰ 
θρησκευτικότητα, πρέπει νὰ ἔχη 
μίαν ἐσωτερικὴν ἀνάγκην πρὸς 
τὸ αἰώνιον, πρὸς τὸ ἀπέραντον. 
7Αλλά, ἐνῶ εἰς τὸν ἄνθρωπον 
τῆς θρησκείας ἐπικρατεῖ περισ- 
σότερον τὸ θρησκευτικὸν θίωµα, 
εἰς τὸν φιλόσοφον τὸ σπουδαιότε- 
φον εἶναι ἡ νόησις. Εἰς τὰς ἼΊν- 
δίας ἐπικρατεῖ τὸ ἕτερον στοι- 
χεῖον τῆς φιλοσοφίας, τὸ θρη- 
σχευτικὸν βίωμα, τὸ ὁποῖον χρω: 
ματίζει ὅλην τὴν διανόησιν, διότι 
τὸ “Εν τοῦτο εἶναι τὸ ᾿Απόλυτον, 
τό Ὄντως Ὄν, καὶ οἱ Θεοὶ εἶναι 
ἁπλῶς ὀνόματα τοῦ ᾿Απολύτου 
τούτου. Εἶναι ἡ πρώτη ἀρχὴ τοῦ 
Παντός, εἶναι τὸ Βράχμαν. Ἡ 
δευτέρα ἀρχὴ εἶναι τὸ ᾿Ατμὰν 
{ἂς τὸ εἴπωμεν Πνοή, Ψυχή). “Ἡ 
ἀληθὴς εὐσέθεια συνίσταται εἰς 
τοῦτο: εἰς τὴν ἕνωσιν τοῦ ᾽ΔΑ- 
τμὰν μετὰ τοῦ Βράχμαν, εἰς τὴν 
ἕνωσιν τῆς ψυχῆς μετὰ τοῦ Θείου, 
εἰς τὴν συγχώνευσιν. Αὐτὸ λέγε- 
ται Μυστιχισμός. ᾿Αλλὰ ὑπάρ- 
χουν δύο εἰδῶν Μυστικισμοί. “Ὁ 
χριστιανικὸς μυστικισμὸς διακσώ- 
ζει τὴν ἁτομικότητα, ἐνῶ διὰ τὸν 
ἰνδικὸν μυστιχισμὸν ἡ ψυχή, ἡ 
- ὁποία εἶναι σταγὼν ἐν τῷ ὠχεα- 
νῷ τούτῳ, ἐπιστρέφει διὰ τῆς μυ- 
στικῆς θέας, διὰ τῆς ἐνοράσεως, 
διὰ τῆς ἐμθαθύνσεως εἰς τὸν ἔαυ- 
τόν μας, ἐπιστρέφει εἰς τὴν θείαν 
οὐσίαν καὶ συγχωνεύεται, διαλύε- 
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ται μετ᾽ αὐτῆς. Δι᾽ αὐτὸ ὑπάρχει 
μεγάλη διαφορὰ μεταξὺ π.χ. τοῦ 
ψευδο---Διονυσίου (θος-- τος αἱ- 
ὧν) ἢ τῶν μυστικιστῶν τῆς δύσε- 
ως, καὶ τοῦ Σανκάρα (δος αἰών). 
Διὰ τὸν ᾿Ινδὸν μυστιχιστὴν ἡ ψυ- 
χὴ διαλύεται ἐντὸς τοῦ παντός, 
ἐντὸς τοῦ Θεοῦ, ἐντὸς τοῦ “Εινὸς 
καὶ Παντός. ᾿Ενῶ διὰ τὸν χριστι- 
αγικὸν μυστικισμόν---τοὐλάχιστον 
δι᾽ ὡρισμένας μορφὰς αὐτοῦ--ἡ 
ψυχὴ διατηρεῖ τὴν αὐτοτέλειάν 
της. 

Θρησκεία εἶναι ἡ συνάντησις 
τοῦ Θεοῦ ἀπὸ τὴν ἀνθρωπίνην 
ψυχήν, εἰς εἰανδήποτε στιγμήν. 
“Όπου δὲν ὑπάρχει αὐτὴ ἡ συνάν- 
τησις, ἐκεῖ ὑπάρχουν μόνον τύποι 
λατρείας. 

᾿Οφείλομεν νὰ ὁμολογήσωμν 
ἁπόψεως ταύτης 
οἱ ᾿Ινδοὶ εἶναι ἀνώτεροι ἀπὸ ἡμᾶς, 
ὅτι ἐκεῖνοι θρησκεύονται πρα- 
γματικά, ὅτι συναντοῦν τὸ θεῖον 
κατά τινα τρόπον. 

Εἰς τὴν ἕνωσιν αὐτὴν τῆς 
ψυχῆς μετὰ τοῦ Θεοῦ συνίσταται 
ὁ λυτρωμός. Μόνον, ὅτι ὁ τρόπος᾽ 
τῆς ἑνώσεως εἶναι διάφορος εἰς 
τὰ διάφορα ἐξελικτικὰ. στάδια 
τῶν ἰνδικῶν θρησκειῶν. 

Ὃ πόθος τῆς συναντήσεως με- 
τὰ τοῦ θείου εἶναι ἐκεῖνο ποὺ 
λέγει ὁ ἱερὸς Δὐγουστῖνος: 

«Μᾶς ἔκαμες νὰ τείνωμεν πρὸς Σὲ 
καὶ εἶναι ἀνήσυχος ἢ καρδιά µας, 
ἕως ὅτου ἀναπαυϑῆ, Κύριε, σὲ Σέ- 
γα». 

Ὁ ἄνθρωπος ζητεῖ τὸ ὕψιστον 
᾿Αγαθόν, τὴν εἰρήνην τῆς ψυχῆς, 
τὴν ἐσωτερικὴν ἐλευθερίαν. Καὶ 
ἐφ᾽ ὅσον δὲν τὴν εὑρίσχει, εἶναι 
ἀνήσυχος. ᾿Αλλὰ μεταβάλλεται 
ἀφ᾽ ἧς στιγμῆς ἑνωθῆ μετὰ τοῦ 
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θείου, ἀφ᾽ ἧς στιγμῆς εὔρη τὸ 
γόημα καὶ τὸν σκοπὸν τῆς ζωῆς. 

Ὁ θεὸς εἶναι ἡ ὑψίστη ἀξία 
τοῦ ἀνθρωπίνου θίου, ὑπὲρ τὴν 
ἀξίαν τῆς ᾿Επιστήμης καὶ τῆς 
Τέχνης. 

1. 
κ Ἓ 

Ἡ Βεδικὴ θρησκεία πραγμα- 
τοποιεῖ τὸν λυτρωμὸν διὰ τοῦ 
ἀσκητικοῦ θίου καὶ τῶν ἔργων" ἢ 
Βραχμανικὴ θρησκεία, διὰ τῆς 
γνώσεως καὶ τῆς μυστικῆς ἑνώ- 
σεως τῆς ψυχῆς μετὰ τοῦ Θεοῦ. 
Καὶ ἡ ᾿Ινδουϊστική, διὰ τῆς ἀγά- 
πης Τέλος, τὸ ᾿Απόλυτον, ὁ Θεός, 
τὸ Βράχμαν, ἁποκαλύπτεται εἰς 
τὸν ἄνθρωπον καὶ δι᾽ εἰδικῶν ἁ- 
πεσταλμένων του, προφητῶν, µε- 
γάλων φυσιογνωμιῶν. Ὥστε, τὸ 
Θεῖον δὲν εἶναι ἀπρόσιτον, διότι, 
ἐν τῇ ἀγαθότητί του, ἀποχαλύ- 
πτεται εἰς τοὺς ἀνθρώπους, διὰ 
τῶν ἀπεσταλμένων του οἵτινες 
διδάσκουν τὸν τρόπον τοῦ λυτρω- 
μοῦ. 

᾿Εντὸς τοῦ πλαισίου τούτου 
κινεῖται ἡ θεολογικὴ σκέψις 
τοῦ Ραμακρίσνα, τοῦ δι- 
δασκάλου. τοῦ σημερινοῦ ὁμιλη: 
τοῦ. [Πᾶσα θρησχεία, εἶναι δι᾽ 
αὑτόν, μία ὁδὸς πρὸς τὸν Θεόν. 
Δὲν ὑπάρχει ἐδῶ ἡ ἀποχλειστικό- 
της ἄλλων θρησκειῶν. Πιστεύει 
ὅτι πᾶσα θρησκεία ὁδηγεῖ στὴ 
σωτηρία. Τοῦτο ἀπαντᾶται χαὶ 
εἰς τὴν θεοχρασίαν ἢ τὸν συγκρη- 
τισμὸν τῶν χρόνων τοῦ Χριστια- 
νισμοῦ. 

᾿Αλλὰ καὶ οἱ Πατέρες τῆς Ἐκ- 
κλησίας µας δέχονται καθολικὴν 
ἀποκάλυψιν, ὅτι ὁ θεὸς ἁποκα- 
λύπτεται εἰς ὅλους τοὺς λαοὺς 
καὶ ἕκαστος λαὸς ἔχει ἕνα σπό- 


ρον ἀπὸ τὸ θεῖον. “Ὁ ᾿Ιουστῖνος, 
φιλόσοφος καὶ μάρτυς κατὰ τὰ 
μέσα τοῦ 2ου αἰῶνος, ὀνομάζες 
αὐτὸν τὸν Θεόν, ποὺ ἀπεχαλύ- 
φθη εἰς τοὺς “Ἕλληνας φιλοσό- 
φους, σπερματιχὸν Λό- 
Υ ον, ἐν ἀντιθέσει πρὸς τὸν ὍὉ- 
λον Λόγον, ὁ ὁποῖος ἁπε- 
καλύφθη διὰ τοῦ Χριστοῦ. 

Ηᾶσα θρησχεία εἶναι µία ὁδὸς 
πρὸς τὸν Θεόν. Τὰ διάφορα θρη- 
σχευτικὰ δόγματα, αἱ διάφοροι. 
θρησκευτικαὶ ὁμολογίαι, εἶναι 
διάφοροι δρόμοι πρὸς τὸν “Ενα 
Θεόν. 

Αἱ προφητικαὶ φυσιογνωμίαι 
ὅλων τῶν θρησκειῶν εἶναι λυ- 
χνίαι, διὰ τῶν ὁποίων χαταχέεται 
τὸ φῶς τοῦ Θείου πνεύματος εἰς 
τὰς ψυχὰς τῶν ἀνθρώπων. Εἶναι, 
ὅμως, φῶς ποιχίλον καὶ κατὰ 
τὴν ἔντασιν καὶ κατὰ τὴν αἴγλην- 
Μία τοιαύτη προφητικὴ φυσιο- 
γνωμία, χατὰ τὸν Ραμαχρίσνα, 
εἶναι καὶ ὁ Χριστός. Εἶναι καὶ 
αὑτὸς ἀποχάλυψις τοῦ Αἰωνίου. 

Ἔχομεν, λοιπόν, ἐνταῦθα τὴν 
ἰδέαν καθολικῆς ἀποκαλύψεως, 
ὅπως καὶ εἰς τοὺς “Ελληνας |]α- 
τέρας, ὅπως καὶ κατὰ τοὺς 'Ελ- 
ληνιστικοὺς χρόνους. Ζητεῖ ὁ Ρα- 
μαχρίσνα τὴν ἐναρμόνισιν ὅλων 
τῶν θρησκειῶν, τὰς ὁποίας θε- 
ωρεῖ ὡς ἀποκαλύψεις τοῦ αἰωνίου. 
᾿Αλλά, ἐν τοιαύτῃ περιπτώσει, ὁ 
Χριστὸς παύει δι᾽ αὑτὸν νὰ εἶναι 
ἡ πλήρης καὶ τελεία ἀποκάλυγις, 
τοῦ Θεοῦ, ὅπως εἶναι δι᾽ ἡμᾶς. 

᾿Οφείλομεν νὰ ὁμολογήσωμεν 
τὴν εὑρύτητα τοῦ πνεύματος τοῦ 
ἰνδικοῦ, τὸ ὁποῖον δὲν ἀπορρί- 
πτει τὰ δόγματα τῶν ἄλλων θρη- 
σχειῶν, διότι εἶναι ξένα, ἀλλὰ. 
δέχεται ὅλας τὰς θρησκείας. Αὐ- 
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τὸ εἶναι μία δύναμις. ᾿Αλλὰ εἶναι 
καὶ μία ἀδυναμία, διότι δηµιουρ: 
γεῖ πολλὰ χακὰ καὶ κλονίζει ἐκ 
βάθρων τὸ θρησχευτικὸν χῦρος. 

Ὁ Βαμακρίσνα κηρύττει: |]ᾶς 
ἄνθρωπος ὀφείλει νὰ διάγη βίον 
δίκαιον καὶ ἐνάρετον διὰ νὰ κχα- 
ταστῇ ἄξιος τῆς εὐλογίας τῆς 
θείας Ι]ρονοίας. Δέον ὅπως ἕκα- 
στος προσπαθῆ νὰ ἀπεχδύεται 
τὸν παλαιὸν ἄνθρωπον--- διὰ νὰ 
ὁμιλήσω ἐν χριστιανική ἐννοία--- 
καὶ νὰ ἐνδυθῆ τὸν καινὸν ἄν- 
θρωπον, τὸν ἄνθρωπον τοῦ φω- 
τός. Ι]ροὐπόθεσις, ὅμως, πρὸς 
τοῦτο εἶναι ἡ ᾿Αγάπη, ἡ Συμ- 
πάθεια πρὸς τοὺς συνανθρώπους, 
ἡ ἀπαλλαγὴ ἀπὸ τὸν φανατισμὸν 
καὶ τὴν μισαλλοδοξίαν, ἐν τῇ 
πεποιθἠσει ὅτι κάθε θρησκεία ἀ- 
ποτελεῖ καὶ μίαν ὁδὸν πρὸς τὴν 
ἀλήθειαν καὶ τὴν λύτρωσιν. Οὔ- 
τω ὁ σεβασμὸς τῆς θρησχείας 
τῶν ἄλλων ἀποτελεῖ στοιχειῶδες 
καθῆκον. Ἡ ἀποκάλυψις εἶναι 
πανταχοῦ. καὶ πάντοτε ἡ αὐτή. 
Ὁ Εἲς θεός, δυθιζόµενος εἰς τὸν 
ὠκεανὸν τῆς Ζωῆς, ἀναδύεται 
ἄλλοτε καὶ ἀλλαχοῦ ὡς Κρίσνα, 
ἀλλαχοῦ ὡς Βαρούνα καὶ ἀἆλλα- 
χοῦ ὡς Χριστός. Αἱ ἐγσαρκώσεις 
εἶναι ἐν σχέσει πρὸς τὸ Βράχμαν, 
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δηλαδὴ τὸ Θεῖον “Εν, τὸν Θεῖον 
Λόγον, τὸ ᾿Απόλυτον, ὡς χύμα: 
τὰ πρὸς τὸν ὠκεανόν. Οὕτω μέ- 
νει, καὶ ὡς πρὸς τὸ δασικὸν τοῦ-- 
το σημεῖον, πιστὸς εἰς τὴν ἰνδι- 
κὴν παράδοσιν, διὰ τὴν ὁποίαν ἢ 
ἔννοια τοῦ Θεοῦ, ἐνσαρχκουμένου 
πρὸν σωτηρίαν τῶν ἀνθρώπων,. 
ἀποτελεῖ χεφαλαιῶδες δόγμα πί- 
στεως. 

Μόνον ὑπὸ τὴν προῦπόθεσιν 
ταύτην ἔχομεν θρησχείαν καὶ ἀ- 
ποβαίνει ἡ θρησκευτικὴ πίστις 
ἐνεργός--- γίνεται ἐχδήλωσις τῆς 
ἀσιγήτου δίψης τῆς ψυχῆς πρὸς 
τὸ Αἰώνιον. ᾿Απαλλάσσει τὸν ἄν- 
θρωπον ἀπὸ τὰς ἀντιφάσεις χαὶ 
τὴν. στενότητα τοῦ χόσμου τού- 
του καὶ χαρίζει εἰς αὐτὸν τὴν ἐ- 
σωτερικὴν ἐκείνην ἐλευθερίαν, ἡ 
ὁποία εἶναι ἀνωτέρα παντὸς ἆγα- 
θοῦ, διότι εἶναι ἄφθαστος. (Αὐτὸ 
λέγει ὁ Διδάσκαλος τοῦ σηµερι- 
γοῦ ὁμιλητοῦ). Εἰς αὐτὰ τὰ πλαί- 
σια χιωεῖται καὶ ὃ ['κανανάντα,. 
ἐχπροσωπῶν, χυρίως, τὴν Βε- 
δάντα Γιόγκα, τὸν δρόμον τοῦ 
λυτρωμοῦ διὰ τοῦ μυστικοῦ 6υ- 
θισμοῦ εἰς τὸ θεῖον---καὶ πιστεύ- 
ὧν ὅτι «ὁ Θεὸς ἐντὸς ἡμῶν- 


ἐστιν», ὅπως εἶπε καὶ ὁ Χριστός... 


Γιὰ νὰ μᾶς φέρουν λίγο δροσερὸ νερό, οἱ μεγάλες ψυχὲς ἔκαμαν 
ἁλυσσίδα ἀπὸ τὰ βάθη τῆς αἰωνιότητος, 


᾿Ανρὶ ντὲ Μοντερλὰν 
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ΕΙ ΦΙΛΟΣΟΦΙΑ 
ΤΗΣ ΡΕΟΝΑΝΙ 


ΟΠΩΣ ΤΗΝ ΕΔΙΔΑΞΕΝ 
Ο ΡΑΜΠΝΜΡΙΣΝΑ 


Οἱ ἐπιστῆμες ἐδημιούργησαν 
πὸν σύγχρονο πολιτισμὸ μὲ τὶς 
ἀνέσεις καὶ πολυτέλειές του, μᾶς 
«ἔδωσαν καλλίτερη ὑγιεία καὶ μέ- 
-σα γιὰ νὰ χαταπολεμήσουμε τὶς 
ἀσθένειες καὶ παρατείνουµε τὴ 
ζωή, μᾶς θοήθησαν στὴν ἀνά- 
πτυξη τοῦ ἐμπορίου καὶ τῆς θιο- 
-μηχανίας. Ὅμως, δὲν κατώρθω- 
σαν νὰ προσφέρουν οὔτε ἠρεμία 
«στὴ σχέψη, οὔτε γαλήνη στὴν 
ψυχή. 11’ αὐτὸ κι ὁ χόσμος κα" 
τοιχεῖται ἀπὸ τρία δισεκατομμύ- 


ρια δυστυχισμένων ἀνθρωπίνων . 


ὄντων. ᾿Απὸ τῆς σκοπιᾶς αὐτῆς 
πρέπει νὰ ἐκτιμηθῆ ἡ ἀξία τῆς 
"Ινδικῆς Ψυχολογίας καὶ (Φιλο- 
σοφίας 

Οἱ περισσότερες ἀπὸ τὶς Δυ- 
τικὲς σχολὲς ψυχολογίας εἶναι 
ἁπλὲς σωματολογίες ἢ φυσιολο- 
γικὲς ψυχολογίες, διότι εἶναι ψυ- 
χολογίες χωρὶς ψυχή. Τὸ µεγα- 
-λύτερο μέρος τῆς ψυχολογίας τῆς 
συγχρόνου Εὐρώπης, δὲν εἶναι 
στὴν χυριολεξία πραγματικὴ ψυ- 
πχολογία, δεδομένου ὅτι δὲν πα- 


Σύνοψις τῶν ἆ ὁμιλιῶν 
τοῦ ΣΟΥΑΜΙ ΓΚΑΝΑΝΑΝΤΑ 


ΣΟΥΑΜΙ ΓΚΑΝΑΝΑΝΤΑ 


ραδέχεται τὴν ὕπαρξη τῆς ψυχῆς. 
Ὁ Σοπενχάουερ π. χ. λέγει: 
«Ἡ μελέτη τῆς ψυχολογίας εἶναι 
μάταιη, διότι δὲν ὑπάρχει ψυχή». 
Γ᾽ αὐτὸ ἡ [Δυτικὴὶ ψυχολογία 


ΓΛΙΣΟΣ 


μπορεῖ νὰ ἐπονομάζεται μόνον 
φυσιολογική --- ψυχολογία. “Ὁ 
καθηγητής Ηἰταπι (οτβοπ τοῦ 
Πανεπιστηµίου Οετπε]] συνήθι- 
ζε νὰ τὴν ἀποχαλῆ «σωματολο- 
γία». 

᾿Αντίθετα ἡ ᾿Ινδικὴ ψυχολογία 
εἶναι καὶ ἀπέραντος καὶ μὲ βάθος. 


Η ΔΗΜΙΟΥΡΓΙΑ 


Καμμία ἰνδικὴὶ φιλοσοφικὴ 
σχολὴ δὲν παραδέχεται ὅτι τὸ 
Σύμπαν ἐδημιουργήθη ἀπὸ τὸν 
Θεὸν «ἐκ τοῦ μηδενός». 

Κατὰ τὴν ᾿Ινδικὴ φιλοσοφία 
τὸ σύμπαν ἀνεπτύχθη ἀπὸ μία 
πρωταρχικὴ͵ ύλη ποὺ ὀνομάζεται 
«Πραχρίτι». Αὐτή, ἐξελισσομένη 
ἔδωσε τὸ Σύμπαν καὶ τὸν ἄν- 
θρωπο. 

Χρειάσθηκε ἑκατομμύρια κι’ 
επ χρόγια γιὰ νὰ γίνη 

ὑτῇ ἡ ἐξέλιξη καὶ ὕστερα, ἀπὸ 
πολλά- πολλὰ ἑκατομμύρια χρό- 
για, «τὴν νύκτα τῆς δημιουργίας», 
ὅπως λέγεται ἢ στιγμὴ, αὐτή, 
ὁλόκληρο τὸ Ἠύμπαν θὰ ξαναγυ- 
βίση στὴν πρωταρχικὴ, κατάστα- 
ση τῆς καταγωγῆς του. Θὰ παρα- 
μείνη σ᾽ αὐτὴ τὴν κατάσταση 
μέχρις ότου, «τὸ πρωὶ τῆς δη- 
μιουργίας», τὸ Ἠύμπαν θὰ προ- 
βληθῇ ξανὰ ἀπὸ τὴν. αἰθέρια κα- 
τάστασή του καὶ θὰ ξαναρχίση 
τὸν χύχλο τῆς ἐξελίξεώς του. Οἱ 
ψυχὲς ὅλων τῶν ὀργανισμῶν ὅσες 
δὲν ἐπέτυχαν τὴν λύτρωση, 
μπαίνουν σ᾽ αὐτὴ τὴ κατάσταση 
τῆς «νύκτας τῆς δημιουργίας», 
καὶ παραμένουν ἐχεῖ μέχρι τὸ 
«πρωὶ τῆς δημιουργίας», ὁπότε 
ξαναγεννιοῦνται σὰν μέλη δια- 
φόρων εἰδῶν ἀναλόγως τοῦ 
«Κάρμα» των. Αὐτὸ τὸ «Κάρμα» 
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λειτουργεῖ (δρᾶ) διὰ μέσου πολ- 
λῶν ζωῶν, μέχρις ὅτου ἡ ψυχὴ 
φθάση τὸν Θεό. 


Η ΕΞΕΛΙΞΗ 


᾿Αξίζει νὰ σημειωθή ὅτι ἡ ἐξέ-- 
λιξη τῶν εἰδῶν ἀπὸ τὰ κατώτερα. 
πρὸς τὰ ἀνώτερα ἥταν γνωστὴ, 
στοὺς ᾿]νδοὺς τουλάχιστον 1.000» 
χρόνια πρὶν γεννηθῆ ὁ Δαρβίνος. 
᾿Επὶ πλέον ὅτι ἡ Πεδάντα πα- 
ραδέχεται πὼς ἐχεῖνο ποὺ ἐξε- 
λίσσεται εἶναι ἢ ὕλη ὑπὸ τὴν: 

πο να 

μορφὴ σώματος καὶ νοῦ, 8χ' 
ὅμως ἢ ψυχὴ ἢ τὸ πνεῦμα, ποὺ 
εἶναι «ἄνευ συνειδήσεως», ποὺ: 
εἶναι ἄυλο, ἄπθκρτο καὶ ἀναλ- 
λοίωτο καὶ ποὺ ἑπομένως δὲν 
μπορεῖ νὰ ἐξελίσσεται. Λὀτὸ- 
ποὺ ἀληθινά....ἐξελίσσεται χατὰ 
τὴν «ἐξέλιξη» εἶναι ἡ ύλη καὶ. 
ἐχ παραλλήλου πρὸς αὐτὴν καὶ. 
ἡ ἐκδήλωση τοῦ πνεύματος ἢ, 
τῆς ψυΚῆς. 

Η ΦΙΛΟΣΟΦΙΑ 

Τὰ. συστήματα τῆς ᾿Ἰνδικῆς, 
φιλοσοφίας, ποὺ ὀνομάζονται. 
Νταρσάνας-- µέσα ὁράσεως, µπο- 
ροῦν νὰ διαιρεθοῦν σὲ τρεῖς ὁ- 
μάδες: α) Νιαία---Βαισέσικα, δι 
Σάνκια -- Γιόγχα , καὶ γ) Όε- 
δάντα. 

Ἡ ὁμάδα. Νιαία --- Βαϊσέσικα. 
ἀναλύει τὸν χόσμο σὲ ἐν/έα πρα- 
γματικότητες (9 γιὰ τὸ ὑποχει- 
μενικὸ μέρος, τὶς ἑπόμενες { ὡς 
συστατικὰ ὅλων τῶν πραγμάτων 
τοῦ αἰσθητοῦ χόσμου ποὺ ἀντι- 

«Ἡ λέξις Γιόγκα προέρχεται ἀπο. 
τὴν Σανσχριτικὴ λέξη. «Γιουγχ» ποι» 
α πῆ «ζυγὸς» ἢ ἔνωσις (πρ[λ- 
σύ --ζυ γος) καὶ στην ὀνωτατη της. 
ἐριιηνεία εἶναι ἢ ἕνωσις µε τί» 


Θεῖο. 
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στοιχοῦν στὶς τέσσερις αἰσθήσεις: 
ὅραση, γεύση, ὄσφρηση, ἁφή, 
καὶ συμπληρωματικά: Αἰθέρα (ἄ- 
χασα), Χρόνο (κάλα) καὶ χῶρο 
(ντίκ), οἱ ὁποῖες στὴν ὁμάδα 
Σάνχια --- Γιόγκα περιορίζονται 
σὲ δύο (!]ούρουσα ἢ Συνείδηση 
καὶ Γρακρίτι ἣ Πρωταρχικὴ Ἱ- 
λη) καὶ ποὺ καταλήγουν στὴ Βε- 
δάντα σὲ μία. 


Η ΒΕΔΑΝΤΑ 


Ἡ Βελάντα εἶναι ἡ κοινὴ βά- 
ση διαφόρων ᾿Ινδικῶν αἱρέσεων. 
Εἶναι τὸ «πῦρ» ποὺ λυώνει τὰ 
διάφορα μέταλλα καὶ τὰ συγχω- 
νεύει σὲ ἕνα μῖγμα. Ἡ ἑνότητα 
μέσα στὴν ποικιλία χαὶ παρὰ 
τὴν ποικιλία, εἶναι τὸ αἰώνιο θέ- 
μα τῆς Βελάντα. Πράγματι ἁπο- 
δεικνύει τὴν βασικὴ ἑνότητα ὅ- 
λων τῶν θρησκειῶν ποὺ τὶς ἄνα- 
γνωρίζει ὅλες σὰν πολλοὺς δρό- 
μους πρὸς τὴν ἴδια ἀλήθεια. Ι[α- 
ραδέχεται ὅλους τοὺς μεγάλους 
Ηροφῆτες, διδασχάλους καὶ υἱοὺς 
τοῦ Θεοῦ, γιατὶ πιστεύει ὅτι ὅλοι 
τους εἶναι ἐκδηλώσεις μιᾶς χο- 
ρυφαίας θεότητος καὶ ἐνῶ παρα- 
δέχεται ὅλες τὶς θρησκεῖες καὶ 
δὲν ἀπορρίπτει καμμία, δὲν τὸ 
κάμνει μὲ σκοπὸ προσηλυτιστι- 
κό. Μέθαικ προσηλυτίζει. ᾿Επι- 
διώκει ὅμως τὸν. προσηλυτισμὸ 
τῆς καρλιᾶς, ἐπιδιώχει νὰ ξεκα- 
θαρίση τὴν σκέψη τοῦ καθενός, 
νὰ τὸν δοηθήση νὰ ἐκτιμήση ᾱ- 
ληθινὰ τὴν δική του θρησκεία καὶ 
ταυτόχρονα νὰ σέβεται τὴν θρη- 
σχεία τῶν ἄλλων. 

Ὁ σύγχρονος ἄνθρωπος θέλει 
ἐλευθερία σκέψεως καὶ τὴν ση: 
τεῖ. Ἡ ᾿Ινδικὴ Φιλοσοφία ποὺ 
«ἀναπτύχθηκε πάνω σὲ μιὰ τέ- 


ΙΛΙΣΟΣ 


τοια ἐλευθερία τῆς σκέψεως πα- 
, ΄ [ὦ . «ᾷ 
ρέχει ἰσότιμη ἐλευθερία σὲ ὅλους 
ἐκείνους ποὺ τὴν θέλουν. "Ας 
μὴ ξεχνοῦμε, ὅτι ὁ Βούδδας, 
γέννημα θρέμμα Ἴνδός, ἐδίδασκε 
ὅ,τι ἐνόμιζε σωστό, ἀνεξάρτητα 
ἀπὸ τὶς Μέδες, τὶς ἱερὲς γραφὲς 
τῆς χώρας του, χωρὶς νὰ ἐπικα- 
λεσθῆ τὸ χῦρος κανενός. 

5 , ών. ’ 

Εν τούτοις ἔζησε ὀγδόντα 
χρόνια καὶ δὲν τοῦ πείραξαν οὔτε 
μιὰ τρίχα τῆς κεφαλῆς του, ἐνῶ 
ἂν ζοῦσε ἔξω ἀπ᾿ τὶς ᾿Ινδίες, ἂν 
δὲν τὸν σκότωναν μὲ λιθοθολι- 
σμό, θὰ τὸν ἔκαιγαν ζωντανό. 


ΝΟΜΟΣ ΤΟΥ ΚΑΡΜΑ 


Ἡ Βελάντα πιστεύει τὸ «Κάρ- 
μα» ἢ τὸν νόμο «τῆς δράσεως 
καὶ ἀντιδράσεως», καὶ κατ᾽ ἆκο- 
λουθίαν τὴν συνέπειά του: τὸν 
νόμο τῆς μετεμψυχώσεως. 

Αὐτὸ ποὺ καθορίζει τὴν πα- 
ροῦσα ζωὴ τοῦ ἀνθρώπου εἶναι 
οἱ ἐπφιώξεις του, ὁ σκοπὸς ποὺ 
εἶχε χχτὰ τὸ παρελθὸν καὶ ἔχει 
κατὰ τὸ παρόν, καὶ ἡ παροῦσα 
τωὴ καθορίζει τὴν μελλοντική 
του ζωή. 

Εντούτοις ἡ θεωρία τοῦ «ἰζάρ- 
μα» δὲν προὐποθέτει οὔτε συνε- 
πάγεται τὸ προδεδικασμένο, «τὸν 
προορισμό», ἀλλὰ ὁ ἄνθρωπος 
ὀφείλει νὰ θερίση κατὰ τὸν τρό- 
πο ποὺ ἔσπειρε καὶ γι αὐτὸ πρέ- 
πει νὰ ἐκλέξη τὸ πῶς θὰ σπείρη 
κατὰ τὸν σωστὸ τρόπο. Ὅλο τὸ 
μέλλον του θρίσκεται στὰ χέρια 
του. Ὁ ἴδιος εἶναι ὁ ἀρχιτέκτων 
τῆς τύχης του. 

Ἡ θεωρία τοῦ «Κάρμα» τοῦ 
ἀποκαλύπτει τὴν δυνατότητα 
μιᾶς καλύτερης ζωῆς καθὼς ἐπί- 
σης καὶ μία ζωὴ «φωτίσεως» 


ΓΛΙΣΟΣ 


ἀκόμα καὶ πρὸ τοῦ θανάτου. .ία- 
νονικῶς οἱ ἄνθρωποι μποροῦν νὰ 
γεννιοῦνται καὶ νὰ ξαναγεννιοῦν- 
παι σύμφωνα μὲ τὴν ἐπιθυμία 
τους. Ὅταν . ἀποκτήσουν τὴν 
πεῖρα καὶ μέσῳ αὐτῆς τὴν Γνώ- 
ση, κατανοοῦν τὸ «παιγνίδι» 
τῆς φύσεως καὶ μποροῦν ν᾿ ἀπο- 
«φασίσουν νὰ μετατρέψουν τόσο 
τὴν πορεία τῆς ζωῆς τους, ὅσο 
καὶ νὰ καθαρίσουν τὸν νοῦ τους 
ἀπὸ τὶς ἐπιθυμίες καὶ τοὺς πό- 
ους, ὥστε νὰ μὴ γεννηθοῦν ξα- 
νά. 

Ὅσοι ἔχουν ζήσει τὴ ζωή τοῦ 
πνεύματος ἀφήνουν αὐτὴ τὴ γή- 
ἵνη σφαῖρα καὶ περνῶντας μέσα 
ἀπὸ τὶς ἀτμοσφαιριχὲς καὶ οὐρά- 
γιες σφαῖρες, φθάνουν στὴν τέ- 
ταρτη, ὕστερα στὴν πέμπτη, µε- 
τὰ στὴν ἕχτη καὶ τελικὰ στὴν 
ἕδδομη σφαῖρα 

Ἔκεῖ λέγεται ὅτι παραμένουν 
μὲ ἐκλεπτυσμένο νοῦ συνεχίζον- 
τας τὴν πορεία τους πρὸς τὸν 
Θεό, μέχρι «τὴν νύχτα τῆς δη- 
μιουργίας», ὁπότε ἕλκονται καὶ 
πέφτουν στοὺς κόλπους τοῦ 
Βράμχαν. Οἵ «πομφόλυγες» ποὺ 
κάποτε ἀνεπήδησαν µέσα ἀπ᾽ 
τὸ Βράμχαν διαλύονται κι᾽ ἐπι- 
στρέφουν σ᾽ αὐτό. 


ΑΙ 4 ΓΙΟΓΚΑ 


“Ἕνα ἀξιοσημείωτο χαρακτη- 
ριστικὸ τῆς Βεδάντα εἶναι ὅτι δί- 
δει στὸν κάθε ἀναζητητὴ τὴν ἐ- 
λευθερία νὰ ἐκλέξη γιὰ τὴν ἐ- 
φαρμογὴ τῶν διδχσκαλιῶν της 
τὸν κχτάλληλο, ἀνάλογα μὲ τὴν 
ἰδιοσυγκρασία του, δρόμο. "Ετσι 
ἐγεννήθηκε μία μεγάλη ποικιλία 
πνευματικῶν γυμνασμάτων ποὺ 
μποροῦν νὰ ὑπαχθοῦν σὲ ἕνα ἢ 
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περισσότερους δρόμους τῆς Γιόγ- 
κα, ἥτοι: Γιόγκα τῆς ᾿Αφοσιώσε- 
ως, Γιόγκα τοῦ «Ὀρθῶς [Ι]ράτ- 
τειν», Γιόγχκα τῆς [νώσεως, 
Γιόγκα τοῦ Τυχικοῦ καὶ Φυσιο- 
λογικοῦ ἐλέγχου ποὺ λέγεται καὶ 
Ράτζα Γιόγκα. 

Ἡ Βεδάντα δὲν πιστεύει ὅτι 
γιὰ τρία διαφορετικὰ ἄτομα µπο- 
ροὺν νὰ ταιριάζουν ἐνδύματα τῶν 
ἰδίων διαστάσεων. Μία τέτοια 
ἀποχλειστικότης ποὺ συνεπάγε- 
ται ἡ διδασκαλία ἑνὸς μόνο εἰδι- 
κοῦ τύπου πνευματικῶν ἀσχήσε- 
ων ἀναστέλλει τὴν ἀνάπτυξη καὶ 
τὴν ἐξέλιξη τοῦ πνευματικοῦ ἆνα- 
στήματος τῶν ἀνθρώπων. Τί ὦ- 
φελεῖ, ἀλήθεια, νὰ φιλοξενήσωμε 
ἕνα ἄνθρωπο, ποὺ ἔχει ἀνάγκη 
τὴ φιλοξενία µας, προσφέροντάς 
του τὴν φιλοξενία τοῦ Πἱροκρού- 
στη; 

Ἡ Βεδάντα λέει πὼς ὁ κάθε 
ἄνθρωπος ἔχει τὸν δικό του τρό- 
πο ἢ δρόμο νὰ πλησιάση τὸ Ὑ- 
πέρτατο Ὄν, τὸν Θεό, καὶ αὐτὸ 
ἐξαρτᾶται ἀπὸ τὴν ψυχοσύνθεσή 
του καὶ ἐνῶ ὁ νοῦς ὅλων µας ἔχει 
τρεῖς θασικὲς ἱκανότητες (τὴν 
ἱκανότητα τῆς σκέψεως, τοῦ αἱ- 
σθήματος καὶ τῆς θουλήσεως) σὲ 
μερικοὺς ἀνθρώπους ἡ ἱκανότης 
τῆς σκέψεως ὑπερέχει τῶν ἄλλων 
ἱκαγοτήτων: σὲ ἄλλους ὑπερέχει 
τὸ αἴσθημα, σὲ ἄλλους πάλ: ὗ- 
περέχει ἡ θούλησις. Ἡ Βεδάντα 
λοιπὸν προτείνει τὸν δρόμο τῆς 
Γνώσεως ποὺ λέγεται «Γχνιάνα 
Γιόγκα» γιὰ τὸν ἄνθρωπο ποὺ 
ἔχει τὴν τάση νὰ σχέπτεται καὶ 
νὰ διακρίνη μεταξὺ τοῦ ἀληθινοῦ 
καὶ τοῦ ἁπατηλοῦ, ὁδηγεῖ στὸ 
συμπέρασμα ὅτι πίσω ἀπὸ τὸν 
ἄνθρωπο καὶ τὸ Σύμπαν ὑπάρχει 
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ἕνα αἰώνιο ὑπέδαφος. 

Στὸν ἄνθρωπο μὲ αἰσθηματι- 
χὲς τάσεις προτείνει τὸν δρόμο 
τῆς ἀφοσιώσεως στὸν Θεό, ποὺ 
λέγεται «Μπάκτι Γιόγκα» καὶ 
ποὺ σὺν τῷ χρόνῳ μετουσιώνει 
τὰ αἰσθήματα τοῦ ἐρευνητοῦ καὶ 
τὸν πλημμυρίζει μὲ ἀγάπη γιὰ 
τὸ Θεὸ καὶ ποὺ μὲ τῇ Χάρη του 
μπορεῖ νὰ ἀποκαλύψη καὶ τὴν 
᾿Απρόσωπο Ἀορφή Του. 

Γιὰ τὸν ἄνθρωπο στὸν ὁποῖο 
ὑπερισχύει ἡ βούλησις, συμθου- 
λεύει τὴν «Ινάρμα Ιιόγκα», τὸν 
δρόμο τῆς ὀρθῆς πράξεως, δηλα- 
δὴ. μιὰ ἐργασία ποὺ γίνεται ὄχι 
γιὰ ἰδιοτελεῖς σκοπούς, ἀλλὰ μὲ 
τὸ πνεῦμα τοῦ καθήκοντος πρὸς 
τὸ Θεῖον ᾿Ιδεῶδες καὶ τὴν ἀγά- 
πην πρὸς πάντας... Νὰ. λάδωμε 
ὅμως ὑπ᾽ ὄψιν πὼς κανεὶς δὲν 
ἀντιπροσωπεύει ἕναν ἀποχλειστι- 
κὸ τύπο ἀνθρώπου, ἀλλὰ εἶναι 
μικτός, ἔχει δηλαδὴ ἀνεπτυγμέ- 
νας κατὰ τὸ μᾶλλον καὶ ἧττον 
καὶ τὰς τρεῖς ἱκαγότητας τοῦ νοῦ. 

Ἡ τετάρτη Γιόγκα ποὺ λέγε- 
ται «Ράτζα Γιόγχα» ἢ βασιλικἡ 
Γιόγκα, εἶναι δρόμος ψυχολογι- 
χὸς καὶ ἀποτείνεται. σὲ κείνους 
ποὺ ἐχοὺν τὴν ἑκανθτητα νὰ τὸν 
ἀχολουθήσουν. τὴν Ράτξα Γιόγ- 
χα ὁ νοῦς γυμνάζεται καὶ γίνεται 
ἀντικείμενο μελέτης. καὶ ἀσκή- 
σεως καὶ μὲ μιὰ σειρὰ ψυχολο: 
γικῶν. γυμνασμάτων πειθαρχεῖται 
καὶ τότε μπορεῖ νὰ διακρίνη διὰ 
τῆς ἁμέσου ἐμπειρίας πὼς ὁ ἄν- 
θρωπος καὶ τὸ Σύμπαν ἆποτε- 
λοῦνται ἀπὸ τὴν ἴδια «Πράνα» 
ποὺ θὰ πῆ ἐνέργεια ὑπὸ τὴν λε- 
πτοτέρα της μορφὴ καὶ ἀπὸ «᾿Α- 
κάσα» ποὺ εἶναι ὕλη ὑπὸ τὴν 
λεπτοτέρα της μορφήν. Θὰ δῆ 


ἐπίσης πὼς πέραν τῆς «||ράνα» 
(ἐνέργεια) καὶ τῆς «᾿Ακάσα» (ὔ- ᾿ 
λη) ὑπάρχει τὸ «"Ατμαν», ἡ Κα- 
θαρὰ “υνείδησις ποὺ διαπερνᾶ 
τὰ πάντα, γνωρίζει τὰ πάντα, εἷ- 
ναι πάντα ἀγνὴ καὶ πάντα ἐλεύ- 
θερη. 

᾿Ανεξάρτητα ἀπὸ τὸ φιλοσο- 
φικὸ σύστημα ἀπὸ τὸ ὁποῖο ἕλ- 
χεται κανεὶς μπορεῖ νὰ ἀποδέχε- 
ται τὴ γενικὴ μεθοδολογία, τὸ 
σύστημα τῆς Ράτζα Γιόγκα, ποὺ 
πρῶτον ταξινομεῖ τὴν προπαρα- 
σχευὴ τῶν ἠθικῶν ἀρετῶν καὶ 
κανόνων καὶ διχσαφηνίζει ποιὲς. 
δυνάμεις ἀποκτᾶ ὁ ἀσκούμενος 
μὲ’ αὐτή, δεύτερον καθορίζει τὴν 
ἀνάγκη μιᾶς ἀναπαυτικῆς καὶ. 
σταθερᾶς στάσεως γι’ αὐτὰς τὰς 
πνευματικὰς ἀσχήσεις, τὸν συγ- 
χεντρωμένον στοχασμὸν καὶ τρί-- 
τον ἐξηγεῖ τὸ σύστημα τῶν ἀνα- 
πνευστικῶν ἀσκήσεων, τὸ «[[ρα- 
ναγιάμα» καὶ ἐχθέτει τὰ εὐεργε- 
τικὰ ἀποτελέσματά του. Ἰέταρ- 
τον δίνει τὴν μέθοδο τοῦ ἐλέγχου» 
καὶ τῆς συγκεντρώσεως τοῦ νοῦ» 
μὲ μιὰ σειρὰ ἀπὸ . πνευματικὰ. 
γυμνάσματα ποὺ σκοπός τους. 
εἶναι νὰ φέρουν τὸν ἄνθρωπο σὲ. 
μιὰ «πέραν τῆς συνειδήσεως» κα 
τάσταση, σὲ . μιὰ «ἔκσταση» . 
στὸ λεγόμενο. «Σαμάντι». 


3 ΟΨΕΙΣ ΤΟΥ ΘΕΟΥ 


Αὐτὴ ἡ ἄνευ προηγουμένου ἐ- 
λευθερία καὶ ἀνοχὴ) στὴ θρη- 
σχεία καὶ τὴ φιλοσοφία κατέληξε 
σ' ἕνα πλοῦτο πνευματικῆς Χλη- 
ρονομίας καὶ ποιχιλία φιλοσοφι- 
κῶν διδασχαλιῶν. Τὴν πλούσια. 
αὐτὴ κληρονομία ἀντικαθῃεφτί- 
ζουν οἱ τρεῖς ὄψεις τῆς Βεδάντας 

Ὅ δυΐσμός, ὁ βχΈτο 


κα 
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κὸξς ῇ δυξαμὸς χγαὶ ὁ 
μονισμός. 

«0 δυϊστὴς λατρεύει τὸν Θεὸν 
σὰν ἕνα ᾿Ον ἐξωκοσμικὸ ποὺ κυ- 
θερνᾶ τὸ σύμπαν, τὴν ἔμψυχη 
καὶ τὴν ἄψυχη δηλαδη φύση. 
Θεός, ψυχὴ καὶ σύμπαν εἰς αἷ- 
ὤνα τὸν ἅπαντα ὑπῆρξαν ἰσο- 
τίμως, καὶ συγχρόνως (ὑπήρξαν 
καὶ θὰ ὑπάρχουν αἰωνίως). 

᾿Ενῶ θρίσκεται στὸν οὐρανό 
Του, ὁ Θεὸς κυβερνᾶ τὸν ἄνθρω- 
πο καὶ τὸ σύμπαν μὲ τὴ θέληση 
καὶ μὲ τὴν δίχως τέλος δύναμη 
του. Στὸ σύμπαν τῶν δυιστῶν 
ὑπάρχουν καὶ τὸ καλὸ καὶ τὸ κα: 
κό, μερικοὶ ἄνθρωποι εἶναι ἐκ 
φύσεως κακοί, ἄλλοι ἐνάρετοι 
καὶ ἄλλοι ἔχουν µέσα τους ταυ- 
τόχρονα καὶ τὸ καλὸ καὶ τὸ χα: 
κό. Κατ᾽ αὐτοὺς κάθε ψυχὴ εἴ- 
ναι χωρισμένη ἀπὸ τὶς ἄλλες. 
Ὁ οὐρανὸς εἶναι ὁ τόπος ποὺ 
χατοικεῖ ὁ Θεός, τόπος ὅπου δὲν 
ὑπάρχει κανένα κακό, οὔτε δυσ- 
τυχία καὶ ἀθλιότητα. 

Κατὰ τοὺς δυἰστὰς ὁ ἐπουράνιος 
Θεὸς πλησιάζει τὸν ἄνθρωπο καὶ 
μπαίνει στὴν καρδιά του κι᾽ ἐχεῖ 
ὁ ἄνθρωπος Τὸν. συναισθάνεται. 

Ὑψηλότερος τοῦ δυϊσμοῦ καὶ 
σᾶν πνευματικὴ ἐμπειρία καὶ σὰν 
φιλοσοφία ποὺ τὴν περιβάλλει, 
εἶναι ὁ σχετικὸς Μή --- Δυϊσμός. 

Αὐτὸς πιστεύει ὅτι τὸ ἐπιστη- 
τόν, τὸ σύμπαν ποὺ θλέπομε, 
προῆλθε ἀπὸ τὸν Θεὸ καὶ ὁ Θεὸς 


: θρίσχεται μέσα σ᾽ αὐτό. 


Στὸ σχετικὸ Μή-- Δυϊσμὸ ἔπο- 
μένως, ὁ Θεὸς δὲν εἶναι ἐξωκο- 
σμιχός, ἀλλὰ ἐνδοκοσμικός. 

Ὁ Μή-- Δυϊστὴς μὲ κατάλλη- 
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λη πνευματικὴ άσκηση ἀντιλαμ- 
θάνεται ὅτι στὴν πραγματικότη- 
τα ἢ οὐσία τοῦ εἶναι του εἶναι 
Θεία καὶ ότι εἶναι ἕνα μὲ τὸ 
Βράχμαν. ᾿Βτσι ἀντιλαμδάνεται 
ὅτι τὸ «αὐτὸ καθ᾽ αὐτό», ποὺ 
εἶναι μέσα του καὶ τὸ «αὐτὸ 
καθ᾽ αὐτὸ» τοῦ σύμπαντος δὲν 
εἶναι δύο, ἀλλὰ ἕνα καὶ τὸ αὐτό. 

Ὃ Μονισμὸς ὅμως διδάσχει 
ὅτι ὃ Θεὸς εὑρίσκεται ἤδη μέσα 
στὸν ἄνθρωπο, ὁ ὁποῖος δὲν 
χρειάζεται παρὰ ν᾽ ἀνακαλύφψη 
τὴν ᾿Αλήθεικ αὐτή, πνευματικὰ 
ἀγελισσύμενος, νὰ τὴν ψτάση, 
μὲ τὸ νὰ ὑψωθή ὁ ἴδιος ὡς αὖ- 
τήν, ὑψώνοντας τὸν νοῦ του ἀπὸ 
θάθρο σὲ θάθρο. 

᾿Επειδὴ ὁ Μονισμὸς δὲν θεω- 
ρεῖ τὸν Θεὸ τῶν διαφόρων θρη- 
σχειῶν παρὰ, σὰν ἐκδήλωση τοῦ 
ἑνὸς χαὶ τοῦ αὐτοῦ Βράχμαν ἢ 
τοῦ ᾿Απόλυτου Βράχμαν, ἡ Βε- 
δάντα χηρύττει τὴν ἁρμονία τῶν 
θρησχειῶν. Σύμφωνα μ᾽ αὐτὴ τὴ 
διδασχλλία ὅλες. οἱ θρησκεῖες, 
ὅσο κι’ ἂν διαφέρουν, δὲν εἶναι 
παρὰ δρόμοι ποὺ ὁδηγοῦν. πρὸς 
τὸν Θεόν. 

Οἱ ᾿Ινδίες εἶχαν τὸ. προνόμιο 
γὰ δώσουν στὴν μεταβατιχὴ πε- 
ρίοδο τὸν δρὶ Κρίσνα, στὴν Ώουδ- 
διστικὴ τὸν ᾿Ασόκα, στὴν λου- 
σουλμανικὴ τὸν ᾿Αχμπὰρ καὶ 
στὴν τελευταία ἑκατονταετηρίδα 
τὸν Σρὶ Ραμαχρίσνα, ποὺ ὅλοι 
τους μετέδωσαν τὴν ἴδια διδαχὴ 
τῆς ἁρμονίας αὐτῆς. “Ὁ Σρὶ Ρα- 
µακρίσνα ὅμως εἶναι ἐκεῖνος ποὺ 
δὲν ἐφήρμοσε μόνο τὴ θρησκεία 
ποὺ ἔλαθε ἐκ γενετῆς, δηλαδη 
τὸν ᾿Ινδουϊσμό, ἀλλὰ καὶ τὸν 
Χριστιανισμὸ καὶ τὸν ᾿Ισλαμι- 
σμὸ καὶ ἔφθασε χαὶ πρακτικὰ 
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στὸ συμπέρχσμα πὼς ὅλες οἱ 
θρησχεῖες ὁδηγοῦν στὸν Θεό. 
ΘΕΩΡΙΑ “ΠΡΑΞΗ 

Κάθε θρησκεία μπορεῖ νὰ χω- 
ρισθῆ σὲ δύο μέρη: τὴν «Θεωρία» 
ἀφ᾽ ἑνὸς καὶ τὴν «Πράξη» ἀφ᾽ 
ἑτέρου. Τὸ πρῶτο μέρος εἶναι 
μία µελέτη ἀπὸ τὶς μυθολογίες 
καὶ τοὺς Χχνόνες τῆς θρησκείας 
μαϑὺ μὲ τὴν φιλοσοφία της καὶ 
τοὺς ἀνωτέ έρους πνευματικοὺς κα- 
νόνες της, ἐνῶ τὸ πραχτιχὸ μέ- 
ρος συν΄στατχι ἀπὸ μία σοιρὰ 
προοδευτικῶν θυμάτων ποὺ ὁδη- 
γοῦν τὸν μαθητὴ σιγά - σιγὰ ἀπὸ 
στάδιο σὲ στάδιο ὥσπου νὰ πρα- 
Ὑματοποιήση τὸν Σχοπό. 

δτὸ πρακτικ» μέρος αὐτὸ οἱ 
ἀρχαῖοι ᾿Ινδο--᾽Αριχνοὶ διδάσκα- 
λοι ἔδωσαν τὸ ὄνομα τῆς Γιόγκα. 
"Ετόνιζαν ὅτι ἡ «θεωρητικὴ» 
γνῶσις τῆς θρησκείας ἔπρεπε νὰ 
συμδαδίζη μὲ τὴν «πραχτικὴ ἐ- 
φαρμογὴ» τῶν πνευματικῶν χα- 
νόνων καὶ ἔλεγαν πὼς δίχως αὖ- 
τὸ ἡ πνευματικὴ ζωὴ δὲν εἶναι 
δυνατὸν νὰ ἐπιτευχθή. 

Ὃ δρὶ Ραμαχρίσνα ἔλεγε: 
«Εἰς τὸ ᾿Ινδικὸ “Ἡμερολόγιο ἃ- 
ναφέρε-αι ὅτι σὲ μιὰ ὡρισμένη 
μέρα θὰ θρέξη, ἀλλὰ ἂν στίψετε 
τὸ ἡμερολόγιο. αὐτὸ ποὺ τὸ λέει 
δὲν θὰ μπορέσετε νὰ θγάλετε οὔ- 
τε μιὰ σταγόνα νερό»... Πρέπει 
γὰ ἐραρμόση κανεὶς τὴν ἠθικὴ 
ποὺ διδάσχει ἡ θρησκεία γιὰ νὰ 
ἀποκτήση τὴν πραγματιχκ] πνευ- 
ματικὴ ζωὴ καὶ τὴν ἀληθινὴ ἀ- 
γάπη στὸ Θεό. 

ΤΑ 8 ΣΤΑΔΙΑ ΤΗΣ ΓΙΟΓΚΑ 

Τὸ περίφημο ἐγχειρίδιο τῆς 
Γιόγκα ποὺ ὀνομάζεται Γιόγχα 
Φούτρα ὀφείλεται στὸν σοφὸν 


Ιατανζάλι ὁ ὁποῖος ἧτο σύγχρο- 
νος τοῦ. Βούδδα (006 π. Χ.). Σ7 
αὐτὸ μιλᾶ γιὰ τὰ 8 στάδια τῆς 
Ριόγκα. 

Τὰ στάδια αὐτὰ εἶναι: 

1) Γιάμα---νὰ μὴ θλάπτης, νὰ 
λὲς τὴν ἀλήθεια, νὰ εἶσαι ἐγχρα- 
τής, νὰ μὴ σφετερίζεσαι τίποτε 
καὶ νὰ μὴ ἀποδέχεσαι δῶρα. 

9) Νιάμα --- καθαρότης, ἐπάρ- 
χεια, λιτότης, μελέτη καὶ ὑποτα- 
γῇ στὸν Θεόν. 

9) "Άζανα --- Ὡρισμένη ἀνα- 
παυτικὴ στάσις. (Δὲν ἔχει καμ- 


' μιὰ σχέσι μὲ τὶς ψυχοσωματιχὲς 


ἀσχῆσεις ποὺ οἱ δυτικοὶ ὀνομά- 
ζουν Γιόγκα). 

4) Πραναγιάμα -- "Ελεγχος 
τῆς Πράνα (τῆς Κοσμικῆς ᾿Ενερ- 
γείας) διὰ τῶν ἀναπνευστικῶν ἀ- 
σχήσεων, μὲ ὑπόδειξη καὶ παρα- 
Ὑολούθηση διδασκάλου. 

5) Πρατιαχάρα --- Χαλιναγώ- 
γησι τῶν αἰσθήσεων. 


Νταράνα -- Ιροσπάθεια 
προσηλώσεως τοῦ νοῦ σὲ ἕνα 


ὡρισμέν» Θεῖο πρόσωπο ἢ ση- 
μεῖο. Περισυλλογὴ τῶν πνευμα- 
τικῶν δυνάμεων. 

τ) Ντιάνα --- Λογιζομένη αὖ- 
τοσυγχέντρωσις. 

8) Σαμάντι -- Ἡ «πέραν τῆς 
ΜΝ ἴα Ἐ κ η 
Μυγειδήσεως» κατάστασις ἢ ᾿Ἔκ- 
στασις. 


ΤΕΛΙΚΗ ΠΡΑΓΜΑΤΙΚΟΤΗΣ 


Ἡ τελικὴ πραγµατιχότης ποὺ 
ἡ Βεδάντα τὴν ὀνομάζει Βράχ- 
μᾶν ἔχει δύο ὄψεις: 

1) Τὴν «ὑπὸ ὅρους», δηλαδὴ 
μὲ χατηγορήματα ὅπως π.χ. οἷ- 
χτος, εὐσπλαχνία, παντοδυναμία, 
παντογνωσία. καὶ παμπαρουσία. 

3) Τὴν «ἂνευ ὅρων», δηλαδὴ 
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τὴν πέραν παντὸς κατηγορῆμα- 
τος τὸ ὁποῖο εἶνχι δυνχτὸ νὰ 
συλλάβη, ὁ ἀνθρώπινος νοῦς καὶ 
Ἑπομένως πέραν τοῦ νοῦ καὶ τῶν 
αἰσθήσεων, μὲ ἄλλας λέξεις ἀσύλ- 
ληπτη ἔξω παντὸς στοχασμοῦ 
καὶ περιγραφῆς 

Τὸ ὑπὸ ὅρους Βράχµαν καλεῖ- 
ται Ἴσθαρα ἢ Θεός, ὁ δηµιουρ- 
γός, ὁ διατηρητὴς καὶ διαλυτὴς 
ποῦ Σύμπαντος. 

Το Βοάχμαν ἄνευ κατηγορη- 
Ἱάτων «ὑπερθαίνει» τὸ ἐγὼ τοῦ 
ἀνχζητητοῦ, τὸ ἐγὼ τοῦ θηρευ- 
τοῦ τῆς ἀληθείας καὶ ἑπομένως 
ὑπερβαίνει ἐπίσης καὶ τὸ σύμπαν, 
“ἢ κατανόησις τοῦ ὁποίου ἐξαρ- 
τᾶται ἀπὸ τὸ ἐγώ του. Εἶναι συ- 
γεπῶς τόσο δύσκολο νὰ λατρεύη 
-κανεὶς τὸ ᾿Αγώτατο Βράχμαν ὅσο 
καὶ τὸ νὰ θλέπη κατάματα τὸν 
ἥλιο στὴ, μεσημεριάτικη ἐκτυφλω- 
πικὴ ἀκτινοβολία του. ᾿Εν τού- 
τοις τὸν ἥλιο μποροῦμε καὶ τὸν 
ἀτενίζομε τὴν ὥρα τῆς ἀνατολῆς 
καὶ τῆς δύσεως. 

Ἔτσι καὶ τὸ «ἄνευ ὅρων» 
Ώράχμαν, ὅταν εἶναι. περιτυλι- 
Ὑμένο μὲ τὴ «Γιόγκα-- Μάγια», 
δηλαδὴ τὰ ἀπατηλὰ κατηγορή- 
ματά του, τότε εἶναι τὸ ὑπὸ ὅ- 
ους Βράχμαν, ποὺ μποροῦμε 
καὶ ἀτενίζουμε, εἶναι δηλαδὴ τὸ 
-«᾿ἼἼσδαρα» ἢ ὁ προσωποποιηµέ- 
γος Θεός. 

Ὁ ᾿Ινδ»υϊσμὸς ὑποξει ενύει µία 
σειρὰ μαθημάτων ποὺ βοηθεῖ τὸν 
καθ᾽ ἕνα χωριστὰ καὶ ὅλους µα- 
ζί. Ὁ ἀρχάριος μπορεῖ νὰ χρη- 
σιμοποιῇ εἰκάνες καὶ ὑποκατά- 
στατα εἰκόνων, ἔχοντας πάντα 
στὸ νοῦ του ὅτι δὲν λατρεύει τὸ 
εἴδωλο σὰν εἴδωλο, ἀλλὰ ὅτι τὸ 
εἴδωλο τοῦ θυμίζει τὸ ἰδεῶδες 
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τοὺ ἀντιπροσωπεύει καὶ ὑποκα- 
θιστᾶ. Αὐτ᾽ γίνεται καὶ θὰ γίνε- 
ται μέχρις ὅτου φθάση, τὸ στάδιο 
κατὰ τὸ ὁποῖο ἔχει πιὰ λησμο- 
νήσει τὸ εἴδωλο, ὁπότε καὶ τὸ 
ἰδεῶδες ἀποχαλύπτεται μπροστὰ 
στὰ μάτια τῆς ψυχῆς του. "Άλλη 
βαθμίδα στὴν προοδευτικὴ πο- 
ρεία τῆς λατρείας εἶ)χι ἡ θεώ- 
ρήση τοῦ Θεοῦ σὰν τοῦ «᾿Ενόν- 
τος [ΙΙνεύματος» (δηλαδὴ τοῦ 
συμφύτου σὲ ὅλα) ποὺ διαποτίζει 
τὸν ἀναζητητὴ καὶ τὸ σύμπαν. 
Τὸ τελευταῖο στάδιο εἶναι ἡ 
θεώρηση τοῦ ᾿Απολύτου Βράχ- 
μὰν δηλαδὴ τοῦ πέραν τοῦ ἀνα- 
Ὀγτητοῦ καὶ τοῦ σύμπαντος. 3᾽ 
αὐτὴ, τῇ μορφὴ τοῦ συγχέντρω- 
τικοῦ στοχασμοῦ. ὁ ἀναζητητὴς 
στοχάζεται τὴν ταυτότητα τοῦ 
᾿Εγώ του μὲ τὸ “Οπὲρ ᾿Εγώ. 


ΗΘΙΚΗ ΤΗΣ ΒΕΔΑΝΤΑ 


Ἡ βεδαντικὴ ἠθικὴ εἶναι γερὰ 
θεμελιωμένη πάνω στὴν ἑνότητα 
τῆς ὑπάρξεως, ἑνότητα ποὺ δι- 
καιολογεῖ. τὴν ὕπαρξη παγκό- 
σμιας ἠδικῆς. “Ὅταν εἶμαι καλὸς ᾽ 
πρὸς τὸν γείτονά µου σημαίνει 
ὅτι εἶμαι καλὸς πρὸς τὸν. ἑαυτό 
µου, γιατὶ τὸ μέσα µου ᾿Εγὼ 
καὶ τὸ ᾿Εγὼ ποὺ θρίσκεται μέσα 
σ᾽ ἐκεῖνον εἶναι τὰ ἴδια καὶ ταυ- 
τίζονται καὶ τὰ δύο μὲ τὸ Βράχ- 
μαν. 

᾿Εφαρμογὴ τῆς διδασκαλίας 
ἑνότητας τῆς ὑπάρξεως ἔδωσε 
κατὰ τρόπο ἀξιοθαύμαστο ὁ 1ρὶ 
Ῥαμακρίσνα μ᾽ αὐτὰ τὰ λόγια: 
«Νὰ μὴ θοηθῆς, νὰ ὑπηρετῆς. 
Νὰ μὴ θοηθῆς, ἀλλὰ νὰ ὑπηρε- 
τῆς ἐν ἐπιγνώσει ὅτι ὑπηρετῶν- 
τας τὸν ἄνθρωπο ὑπηρετεῖς τὸ 
Θεῖον ποὺ θρίσκεται μέσα σ᾽ 
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αὐτόν. Ὦὴν παρατήρηση αὐτὴ 
τὴν ἔχανε ἀναφερόμενος στὶς ὑ- 
πηρεσίες ποὺ προσφέρουν οἱ ἄν- 
θρωποι στοὺς φτωχούς, τοὺς ἂρ- 
ρωστους τοὺς, δυστυχισμένους. 

Αὐτὸ τὸ μέγα δίδαγμα ἐνέ- 
πν6υσε στὸν δουάµμι ἰλιθεκάναντα 
νὰ διατυπώση ἐκεῖνο ποὺ ὠνό- 
μασε «Πραχτικὴ [λεδάντα». 

Ἡ Βεδάντα πρέπει νὰ ἐφαρ- 
μόζεται στὶς σχέσεις µας μὲ ὅλο 
τὸν χόσμο στὸν ὁποῖον συμπερι- 
λαμβάνονται κι᾿ ἐκεῖνοι ποὺ ἔ- 


χουν ἀνάγκη καὶ ποὺ χρήζουν» 
βοηθείας. Πραγματικὰ χωρὶς τὴν 
πρακτικχὴ ἐφαρμογὴ τῶν βεδαν- 
τικῶν διδαγμάτων δὲν μποροῦμε. 
νὰ σταματήσωμε τὴ διαμάχη ποὺ 
χωρίζει τὸ σημερινὸ κόσμο---μία 
σύγκρουση μεταξὺ φυλῶν καὶ 
λαῶν, στοὺς τομεῖς τῆς βιομη- 
χανίας, τοῦ ἐμπορίου καὶ τῶν οἷ- 
χονομιχῶν, μεταξὺ πνευματικῶν" 
χληρονομιῶν καὶ πολιτισμῶν χαὲ 
ἀχόμη μεταξὺ θρησκείας καὶ θρη- 


σκείας. 


Μιὰ καθημερινὴ προσευχὴ 


Ἡ παγχόσμια ἀγάπη ποὺ ἐμπνέει ἡ Βεδάντα ἀντικαθρεφτίζετας 
στὴν ἑπόμενη ἡμερήσια προσευχὴ τῶν ᾿Ινλῶν: 


"Αμποτες ὅλοι ἀπ᾽ τοὺς κινδύνους νὰ ἀπαλλαγοῦν 
"Αμποτες ὅλοι τὶ εἶναι τὸ καλὸ νὰ δοῦν 

"Αμποτες ὅλους σκέψεις εὐγενικὲς νὰ ὁδηγοῦν 

"Αμποτες. ὅλοι, ὅπου γῆς, μὲς στὴ χαρὰ νὰ ζοῦν, 

“Ὅλοι εὐτυχισμένοι, Θεέ µου, εἴθε νᾶναι 

Εἴθε ὅλοι ἀπὸ τὴν ἀρρώστεια νὰ ἀπαλλαγοῦν 

"Αμποτες ὅλοι τὶ εἶναι τὸ καλὸ ν᾽ ἀνιιληφθοῦν 

Εἴθε κανεὶς ραγιᾶς τῆς δυστυχίας νὰ μὴν εἶναι 

Μακάρι δίκαιος ὁ ἁμαρτωλὸς νὰ γίνη 

Ὁ δίκαιος τὴν ἠρεμία ἄμποτες νὰ βρῆ 

Ὁ ἥσυχος μακάρι ἐλεύθερος ἀπ᾽ τὰ δεσμὰ νὰ μείνη 
"Αμποτες ὁ ἐλεύθερος στὴ λευτεριὰ τοὺς ἄλλους νὰ ὁδηγῆ 
Ὁ Θεὸς μακάρι τοὺς λαοὺς νὰ ἑνώση 

Ὁ κυβερνήτης ἄμποτες νὰ κυβερνᾶ τὴ γῆ 

τὸ δρόμο τὸ σωστὸ ἀκολουθῶντας 

"Αμποτες τὸ τὶ εἶναι τὸ καλό, νὰ δῆ τὸ κάθε τι ποὺ ὑπάρχεσ 
Εὐτυχισμένοι εἴθε νᾶναι οἱ λαοὶ εὐημερῶντας. 
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10ο ΜΕΓΑ ΠΝΕΥΜΑΤΙΚΟΝ ΜΗΝΥΜΑ 


ΨΙΣ ΤΗΝ ΑΤΟΜΙΚΗΝ 


ΕΠΟΧΗΝ ΜΑΣ 


Ἐπιστήμη, Φιλοσοφία, Θρησκεία: 


Ἕν ἁρμονικὸν σύνολον 


ΛΟΓΟΣ ΤΗΣ Α. Μ. ΤΗΣ ΒΑΣΙΛΙΣΣΗΣ 
ΕΙΣ ΤΑ ΑΝΑΚΤΟΡΑ ΤΩΝ ΑΘΗΝΩΝ 


Τὴν Την μ.μ. τῆς Παρασκευῆς 4 ᾿Ιουνίου. ἐδόθη εἰς τά ᾿Ανάκτορα, πα- 
ρουσίᾳ τῶν μελῶν τῆς Βασιλικῆς Οἰκογενείας, ἣ προανανγελθεῖσα διά- 
λεξις τοῦ Γερμανοῦ πυρηνικοῦ ἐπιστήμονος δόκτορος ΜΈΒΝΕΒ ΚΑΕΙ, ΗΕΙΒΕΝΒΕΒΟ 
καθηγητοῦ τοῦ Πανεπιστημίου τοῦ Μονάχου, μὲ τὸν τίτλον «Γλῶσσα καὶ 


πραγματικότης εἰς τὴν 
προσεφώνησεν ἡ Α. 


Τὸ ἐνδιαφέρον µου διὰ τὴν Φιλο- 
«σοφίαν καὶ τὴν ᾿Επιστήμην ὀφείλω 
«εἰς τὸν σύζυγόν μου. Αὐτὸς μοῦ 
ὑπέδειξε τὸν δεσμὸν ὃ ὁποῖος ὑπάρ- 
χει μεταξὺ τοῦ Θεοῦ, τῶν ᾿Ανϑρώ- 
πων καὶ τοῦ Σύμπαντος. Χάρις εἰς 
τὴν καϑοδήγησίν του, τὸ πνεῦμα µου 
κατέστη ὁλονὲν περισσότερον ἀνή: 
συχον. ᾿Ανεκάλυπτα νέας ἰδέᾳς. τὴν 
μίαν κατόπιν τῆς ἄλλης, καὶ ἤμην 
λίαν ὑπερήφανος διότι ἔλυα τὰ 
προβλήματα τῆς ζωῆς καὶ τοῦ ϑα- 
νάτου, τοῦ σύμπαντος καὶ τῶν πέ- 

φαν τῆς ζωῆς, μέχρις ὅτου ἔφερα 
τὰς ϑεωρίας μου εἰς τὸν σύζυγόν 
μου καὶ αὐτὸς μὲ ἕνα λεπτὸν µει- 
δίαµα ἐχίνει ἠρέμως τὴν. κεφαλὴν 
καὶ μὲ κατηύϑυνε εἰς τὸ νὰ σκεφϑῶ 
κ νέου κατώρῦωσε οὕτω νὰ μὲ 
καταστήση τὸν ταπεινὸν σπουδα- 
στὴν ὁ ὁποῖος εἶμαι σήμερον. 

"Εχω δανεισϑῆ πολλὰς ἀπὸ τὰς 
ἀδέας καὶ ἐκφράσεις του ἐκ τῶν 
δύο ὁμιλιῶν τὰς ὁποίας ἔκαμε εἰς 
τὰ Πανεπιστήμια τῶν ᾿Αϑηνῶν καὶ 
τῆς Θεσσαλονίκης, Ἐλπίζω οὕτω 
σήμερον ἣ κρίσις του νὰ εἶναι εὖ- 
μενής. 

Διὰ τοῦτο ἐν πλήρει ταπεινότητι 
πιαὶ μόνον ὡς ἐρευνῶν σπουδαστὴς 
«θὰ ἐπεθύμουν νὰ προβάλω τὴν ἄ- 


συγχρονον Φυσικήν». Τὸν 
Μ. ἡ Βασίλισσα Φρειδερίκη ὡς ἀκολούθως: 


Γερμανὸν ἐπιστήμονα 


ποψιν ὅτι ἢ σύγχρονος ἐπιστήμη 
καὶ εἰδικῶς η Πυρηνικὴ Φυσικὴ πα- 
ρέχει εἰς τοὺς φιλοσόφους τὴν δυ- 
νατότητα νὰ συντονίσουν τὰς πρα- 
κιικὰς ἐπιστήμας, τὴν φιλοσοφίαν 
καὶ τὴν ϑρησχείαν εἰς ἕνα ἅρμονι- 
κὸν ὅλον. Ἡ ϑεωρητικὴ Πυρηνικὴ 
Φυσικὴ παρουσιάζει δύο ἐξέχοντα 
σημεῖα, δι᾽ ὧν ἢ φιλοσοφία καὶ ἢ 
ἐπιστήμη συνάπτονται καὶ ἐπικα- 
λύπτονται. Τὸ ἕνα εἶναι ἢ ἐξίσωσις 
ὕλης καὶ ἐνεργείας τοῦ ᾿Αϊνστάϊν 
καὶ τὸ δεύτερον εἶναι ἣ. ἀρχὴ τῆς 
ἀβεβαιότητος τοῦ Χάϊζενμπεργκ. 
Τὸ πρῶτον μᾶς προσφέρει μίαν 
ἑρμηνείαν τῆς ὑλυκῆς πραγματικό- 
τητος δι’ ἑνὸς συστήµατας ἐξισώσε- 
ων, αἷ ὁποῖαι καθίστανται ὁλονὲν 
περισσότερον ἐσωτερικαὶ καὶ µετα- 
δίδονται ἔτι δυσχολώτερον χαϑὼς 
εἰσχωροῦμεν ὅλο καὶ βαϑύτερον 
εἰς τὴν μικροσκοπικὴν σύστασιν 
τῆς ὕλης. Καταλήγομεν οὕτω εἰς τὸ 
ὅτι ἢ μέχρι σήμερον εἰς ὅλους προ- 
σιτὴ ἀντιχειμενικὴ πεῖρα, ἥτις εἶναι 
ὁ ἀκρογωνιαῖος λίϑος πάσης ἐπι- 
στημονικῆς ἐξερευνήσεως, ἐξαρτᾶ- 
ται πλέον ἐξ ὁλοκλήρου ἀπὸ τὴν 
προσωπικὴν ἑκάστου ἱκανότητα εἰς 
τὸν χειρισμὸν τῶν μυστικῶν συμ- 
βόλων τῆς σημερινῆς ϑεωρητικῆς 
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φυσικῆς. Οὗτω ἣ ἀντικειμενικότης 
τῆς ἐπιστήμης, τόσον ζωτικὴ μέχρι 
σήμερον διὰ τὴν κοινὴν ἀντίληψιν 
παντος ἐρευγητοῦ, προσλαμβάνει 
πλέον τὸ χρῶμα μιᾶς ὑποχειμενικό- 
τητος πηγαζουσης ἀπὸ τὴν προσω- 
πικοτητα τοῦ ἐρευνητοῦ. 

Ἡ δευτέρα ἀρχή, ἢ ἀρχὴ τῆς ὁ- 
βεβαιότητος τοῦ Χαιζενμπεργχ, κατ᾽ 
ἐμὲ ἢ σπουδαιοτίρα τῶν ἡμερῶν 
µας, συνδεει διὰ παντὸς τὸν παρα- 
τηρητὴν µε τὸ παρατηρούμενον, ἡἡ 
τον ἐρευνήτην μὲ τὸ ἀντικειμενον 
τῆς ἐρεύνης. Τοῦτο σημαινει τὸ ὅτι 
ἐαν δεν ἐπιθυμοῦμεν να συνδέσω- 
μεν αἰωνιως καὶ ἀνεπιτυχῶς τον 
ἑαντον µας μὲ μίαν ἀντινειιενιχὴν 
ὑλικὴν ἄποψιν του χόσμου, ὀφείλο- 
μεν να παραδιχϑῶμεν ὅτι μόνον 
ὑποκειμενικῶς δυναμεῦα νὰ νατσ- 
νοήσωμεν, νὰ γνωρισωμεν καὶ νὰ 
ζήσωιιεν τον Θεον, τὸ Σύμπαν ΄ναι 
τὸν "Ανθρωποι, τοῦτο δι ἁπλῶς 
διότι δεν ὕπαρχει. πλεον δυνατότης 
να ἐξηγήσωμεν 1} ἐρι υνήσωμεν ἄντι- 
ειµενικως οἴοδηποτε ἐς αὐτῶν. Ἡ 
ἀφήρημένη φύσις τῆς, ὕλης, δῶρον 
τοῦ ᾿Λινστάιν, ναὶ ἢ ἀθρηκτος. συγ- 
δεσις τοῦ ἐρευγητοῦ πρὸς τὴν πρα- 
γματιχότητα, τόσον σαφὴς συνέ- 
πεια τῆς ἀρχῆς τοῦ Χαἰζενμπεργα, 
ἀτονοῦν τὴν ἀπὸ τοῦ: 1ου αἰῶνος 
δυαδιχὴν ἀντιλήψιν τοῦ σύμπαντος 
καὶ δίδουν ἑνότητα εἰς τὸ χάος. 
᾽Αντὶ τῆς μεγάλης συγχύσεως τῶν 
ὁλονὲν πέριπλεχομένων προσπαϑει- 
ὧν τῆς σήμερον τοῦ νά ἀντιστοιχι- 
σωμεν ἑαυτοὺς πρὸς ἵνα καθδαρῶς 
ὖλιχον σύμπαν, δυναμεῦα πλεον 
νὰ φέρωμεν ταξιν εἰς τὸ χάος καὶ 
τὴν σύγχυσιν, ἐάν. εἴμεθα ἀρκετὰ 
ϑαρραλέοι νὰ ὁμολογήσωμεν ὅτι τὸ 
σύμπαν εἶναι ὑποχειμενιχὸν, δυννά: 
μενον ἐν τελευταίᾳ ἀναλύσει νὰ 


γινὴ ἀντιληπτον μόνον ὑπεχειμε- 
νικῶς. 
Μοῦ φαινεται ὅτι ἣ. σύγχρονος 


ἐπιστήμη καὶ εἰδικῶς ἡ ϑεωρητικὴ 
καὶ πυρηνικὴ φυσικὴ τείνει τὸν δά- 
χτυλον πρὸς τὸν Πλάτωνα, τὸν 
Πλωτῖνον καὶ τὸν ἀπόκρυφον Χοι- 
στον. Αἱ ϑεωρίαι τῶν μεγάλων αὐ- 
τῶν διδασκάλων λαμβάνουν νέον 
καὶ καταληπτὸν νόημα εὐϑὺς ὡς ἢ 
σπουδὴ τῆς πυρηνικῆς φυσικῆς δια- 
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νοίξη τοὺς ὀφϑαλμούς µας εἰς τὴν’ 
ὑποκειμεγικότητα τοῦ φυσικοῦ κό- 
σµου, ὅπου τὸ «Ἑνιαῖον» ἔχει ᾱ- 
ποδειχϑῆ ὡς ἀλήϑεια καὶ ὅπου ἢ. 
δυαδικότης εἶναι μόνον µία μορφη 
ἢ μᾶλλον µία λειτουργία τῆς ᾿Αλη- 
ϑείας. 

Πιστεύω ὅτι ἐὰν ἡ δεωρητικὴ, 
πυρηνινὴ φυσι»ὴ ὀδιδάσνετο ἐντὸς 
τῆς προοπτικῆς τῆς αὐταποχαλύ- 
πτου αὐτῆς ἀλήθειας καὶ ὑπεγραμ- 
μίζετο ἢ εἰς τὸ βάθος ἐνυπάρχουσα 
"Ἡνότης τῶν πάντων, ὁρατῶν καὶ 
ἀοράτων, τότε ἅπασαι αἱ ὑψηλαὶ 
ὀξιαι καὶ ἀρεταί, αἴ ὁποῖαι μᾶς φέ- 
ρουν ἐκτὸς τῆς περιοριζούσης ἡμᾶς 
δυαδικῆς περὶ τῆς ζωῆς ἀπόψεως, 
δύνανται ο. γινουν δε;ταὶ ὅχι μό- 
νον ὡς ἔξοχοι ἀνϑρώπινοι ἰδιότη- 
τες, ἀλλ᾽ ἐπισης ὡς διανοητικῶς, 
ὀρϑαὶ ναὶ ἐπιστημονικῶς πλέον πα- 
ραδεχται. ἴζατ᾽ ἀνολοιυθιαν όλα τὰ. 
δυσαρεστα χαρακτηριστικά μας, 
ὡς αἱ πλεῖσται τῶν ἀρνητικῶν µας, 
συγκινήσεων ναὶ πραξεων, ὅα ἧτο 
δυνατὸν νὰ ἰξηγηϑοῦν ὥς προερχό- 
μενα ἀπο νοῦν προσανατολισμένον" 
πρὸς διανοητικῶς ἐσφαλμένην κα- 
τεύϑυνσιν. 

Τὰ ἀρνητικὰ χαρακτηςιστικὰ τῆς 
προσωπικότητός µας εἶναι παρά- 
γῶγα. μιᾶς δυαδικῆς δεωρίας τῆς 
ζωῆς, ὅπου τὸ «ἐγὼ» ἀποτελεῖ τὺ 
κέντρον τοῦ σύμπαντος καὶ εἶναι 
χωρισμένον. ἆφ᾽ ἑαυτοῦ διανοητι- 
κῶς ἀπὸ τὸν Θεὸν καὶ τὸν "Αν- 
ϑρωπον, ἐντὸς μιᾶς ἀπ᾽ αἰώνων 
ἰσχυούσης κοσμοϑεωρίας, ἡ. ὅποια: 
χωριζει τὴν ὕλην ἀπὸ τὸν νοῦν, τὸ 
σῶμα ἀπὸ τὸ’ πνεῦμα, τὸν Θεὸν 
ἀπὸ τὸν "Ανθρωπον, 

Πιστεύω ὅτι αἱ ἀπαντήσεις εἰς τὰ. 
πλεῖστα τῶν φιλοσοφικῶν καὶ ψυ- 
χολογικῶν προβλημάτων μας δύνα- 
ται νὰ εὑρεϑοῦν ἐν τῇ ἐπιγνώσει 
τοῦ ὅτι τὰ παντα, ὁρατὰ καὶ ἀόρα- 
τα, εἶναι ἕν. Ἡ ἐπίγνωσις αὕτη, 
τοῦ ἑνιαιου, ὡς ἐπιστημονικῆς πλέ- 
ον τοποϑετήσεως, καϑιστᾶ ὅλως 
προφανεῖς εἰς τοὺς αιυνικοὺς καὶ 
τοὺς ἀπίστους τὰς ἀξιας καὶ τὰς 
ἀρετὰς ἐκεινας αἴ ὁποῖαι δὰ ἠδύ- 
ναντο νὰ τονώσουν εἰς τὸν ἄνϑρω- 
πον τὴν αἰσῦησιν ὅτι εἶναι μέρος; 
ἑνὸς συνόλου. Ὑπηρετῶν τὸ σύνο- 
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λον ὁ ἄνϑρωπος ὑπηρετεῖ ἑαυτόν. 

Διὰ νὰ δημιουργήσωμεν μίαν κα- 
λυτέραν ἀνϑρωπίνην κοινωνίαν, ᾱ- 
ρεταὶ ὡς ἡ ᾿Αγάπη, ἢ αὐτοϑυσία, 
ἢ ἀνιδιοτέλεια καὶ ἢ ἐξυπηρέτησις 
τῶν ἄλλων, θὰ ἦτο δυνατὸν να δι- 
δαχϑ'οῦν ὡς τὰ κάλλιστα τῶν μέσων 
διὰ νὰ κατορϑώση ὁ ἄνϑρωπος νὰ 
τοποθετηὺδῆ ὀρϑῶς οὐχὶ μόνον ἠδ.ι- 
κῶς, ἀλλὰ καὶ διανοητικῶς. Ἡ πυ- 

ρηνικὴ φυσικὴ θὰ ἦτο δυνατὸν νὰ 

καταστῆ ὄργανον μέσῳ τοῦ ὁποίου 
ἀκόμη καὶ οἱ σπουδασταὶ τῆς ἐπι- 
στήµης ϑὰ ἠσϑάνοντο τὴν ἐπιθυ- 
μίαν νὰ γνωρίσουν καὶ νὰ τι[υή- 
σουν τὴν σκέψιν τῶν ἀρχαίων Ἓλ- 
λήνων ὡς ἀποδεκτὴν καὶ πρακτικὴν 
δι αὐτοὺς ἐντὸς τοῦ συγχρόνου 
αὐτοῦ κόσμου, ἔνθα ἢ λογικὴ κυ- 
βερνᾶ. παντοδύναμος καὶ προσπα- 
δεῖ νὰ ἀποξενωὺῆ τῆς Ὀρησκείας 
καὶ τῆς φιλοσοφίας, ὡς καὶ τῶν ἐ- 
γυπαρχουσῶν εἰς ἀμφοτέρας ἀξιῶν 
καὶ ἀρετῶν. 

Ἐν τῇ ἐπιγνώσει τῆς ᾿Ενότητος 
ὁ νοῦς καὶ τὰ συναισθήματά μας, 
ὡς ἐπὶ παραδείγματι ἢ πίστις, ἅτι- 
να μέχρι σήμερον ἦσαν μεγαλειώ- 
δεις καὶ ἀφ᾽ ἑαυτῶν καϑωρισμένοι 
σκοποί, θὰ καταστοῦν πλέον ὄργα- 
γα τὰ ὁποῖα. ϑὰ ὁδηγοῦν τὴν ζωήν 
μας ἐντὸς τοῦ νεοαποχαλυφϑέντος 
ἁρμογνικοῦ συνόλου. 

Ἐλπίζω ὅτι δὲν ϑὰ γεννηδη ἢ 
σκέψις ὅτι ὑποστηρίζω τὴν μελέτην 
τῶν πρακτικῶν ἐπιστημῶν εἰς βά- 
ρος τῶν ἀνϑρωπιστικῶν. Τὸ νόημά 
μου εἶναι: Πιστεύω ὁ ὅτι ἐνυπάρχει μέ- 
γα πνευματικὸν. μήνυμα εἰς τὴν ᾱ- 
τομικὴν, αὐτὴν ἐποχὴν μας, ὅταν δὲ 
τοῦτο γίνη ὄντως γοητὸν καὶ διδα- 
χϑῃ ὑπ᾽ αὐτῶν τούτων τῶν ἐπιστη- 
μόνων, τότε ὁ ἄνϑρωπος ϑὰ δύνα- 
ται ἀκόμη καὶ μέσῳ τῆς πρακτικῆς 
ἐπιστήμης, νὰ ἀποκτήση συνείδησιν 
τῆς πνευματικῆς του χληρονομίας 
καὶ ἀποστολῆς. 

Μοῦ φαίνεται ὅτι κάθε σύγχρογον 
σχολεῖον καὶ πανεπιστήμιον θὰ ἔδει 
νὰ διαϑέτη ἕνα --- ἂν ἐπιτρέπεται ἢ 
ἔκφρασις -- «καϑηγητὴν συντονι- 
σμοῦ». Ἔργον του ϑὰ ἦτο νὰ συσχε- 
τίζη ἐνώπιον τῶν σπουδαστῶν τὴν 
Φφιλολογίαν, τὴν φιλοσοφίαν καὶ τὴν 
πρακτικὴν ἐπιστήμην μὲ κατεύϑυν- 


σιν τὴν ϑεώρησιν τοῦ οὐσιαστινοῦ 
στοιχείου τοῦ «Ενιαίου» τοῦ κό- 
σμου, ὡς τοῦτο ἀπεκαλύφϑη εἷς 
τὴν σύγχρονον πυρηνικὴν ἐπιστή- 
μην, ἀλλὰ καὶ ὡς κατενοήϑη, ἐδι- 
δάχὂη, καὶ εριεγράφη ὑπὸ ἀνδρώ- 
πων οἱ ὁποῖοι ἔζησαν πρὸ ἕκατον- 
ταετηρίδων᾽ τούτων ἢ φιλοσοφία, ἢ 
φιλολογία καὶ ἢ ἠϑικὴ ϑὰ “στοῦ 
μεύσουν, ὑπέρ ποτε, ὡς οἵ κάλλι- 
στοι κανόνες διὰ τὴν σύγχρονον 
ἐκπαίδευσιν καὶ διαμόρφωσιν τῶν 
χαρακτήρων μας. 

Μερικοὶ ἐπιστήμονες δὲν ἔμαϑον 
ἀκόμη νὰ ἀρύωνται φιλοσοφικὰ 
συμπεράσματα ἀπὸ τὰς ἰδίας αὐτῶν 
ἐπιστημονικὰς ἐρεύνας. Ἐλπίζω ὅτι 
οὗτοι, ὡς καὶ οἵ σύγχρονοι φιλόσο- 
φοι, ϑ9ὰ συζητήσουν κάποτε ὁμοῦ 
τὰ σημεῖα ἔνϑα τὰ δύο πεδία τῆς 
γνώσεως ἀλληλοεπικαλύπτονται, Πι- 
στεύω ἀκραδάντως ὅτι σήμερον ὅ- 
λοι οὗ. σπουδασταὶ τῆς φιλοσοφίας 
πρέπει νὰ ἔχουν γνῶσιν τῶν βασι- 
κῶν στοιχείων τῆς πυρηνικῆς φυσι- 
κῆς, ἄλλως ϑὰ ἔλϑη ἡμέρα καϑ’ 
οἱ λόγοι των θὰ προσπίπτουν εἰς 
ὦτα μὴ ἀκουόντων. 

᾽Αφ’ ἑτέρου δὲν θὰ ἔπρεπε νὰ ὑ- 
πάρχουν νέοι φυσικοὶ ἐπιστήμονες 
μὴ διαϑέτοντες φιλοσοφικὰς γνώσεις 
ἢ μᾶλλον μὴ ἠσκημέγοι εἰς τὴν φι- 
λοσοφικὴν. σκέψιν. Τοιουτοτρόπως 
οὗτοι, ἀντὶ νὰ εἶναι ἁπλᾶ ὄργανα 
σκέψεως ϑὰ καταστοῦν ἀρχιτέχτο- 
νες τῆς σκέψεως, ἁπλῶς καὶ μόνον 
διότι ϑὰ γνωρίζουν πῶς νὰ ἀρύων- 
ται φιλοσοφικὰ συμπεράσματα ἀπὸ 
τὴν ἐπιστημονικὴν των πεῖραν καὶ 
ἔρευναν. ' 

Ἐὰν τότε αἴ: ἀπαντήσεις εἰς τὰ 
πλεῖστα τῶν: φιλοσοφικῶν καὶ ψυ- 
χολογικῶν προβλημάτων. μας κατορ- 
ϑωϑη νὰ εὑρεθοῦν ἐν τῇ ἐπιγνώσει. 
τοῦ ὅτι ἅπαντα, ὁρατὰ καὶ ἀόρατα, 
εἶναι ἕν, τότε ὁ Θεός, ὃ "Άνθρωπος 
καὶ τὸ Σύμπαν ϑὰ συνδεϑοῦν πα- 
γηγυρικῶς εἰς Ἕν. Ἐν τοιαύτῃ 
περιπτώσει ϑὰ πρέπει νὰ διδαχϑῶ- 
μεν, νὰ ἐκμάϑωμεν ναὶ νὰ κατανοή- 
σωμεν μίαν ὑποκειμεγικὴν ἀντίλη- 
ψιν τοῦ σύμπαντος εἰς τρόπον ὥστε 
νὰ λύσωμεν τὰ φαινομενικὰ προ- 
βλήματα τὰ ὁποῖα χωρίζουν τὸν 
ἄνϑρωπον ἀπὸ τοῦ ἀνϑρώπου, τὰ 


ΙΟΡΔΑΝΗΣ 0 ΑΕΙΡΟΟΣ 


Ἰω. Π. Κουτσοχέρα 


ΕΤΑ τὸ «Δεῖπνο τῆς Βη- 
θανίας», ὁ ποιητὴς ᾿ἼΊω- 
άννης Κουτσοχέρας χρησιµο- 
ποιεῖ τὴν βιβλικὴ. τεχνοτρο- 
πία του μὲ θέμα τὴν ἀνθρώ- 
πινη δίψα τοῦ ὑπερκόσμιου. 
Ὁ Ἰορδάνης εἶναι τὸ πλαί- 
σιο. Εἶναι ὁ ἱερὸς ποταμὸς 
τοῦ Χριστιανισμοῦ, καθὼς ὁ 
Νεῖλος καὶ ὁ Γάγγης τῆς 
θρησκείας τῶν Αἰγυπτίων 
καὶ τῶν ᾿Ινδῶν. «Φαίνεται-- 
λέγει ὁ ποιητής--ἄνωθεν ὁρι- 
σμός, οἱ βροχές, τ᾽ ἀνεμοβρό- 
χια, οἱ πηγές, τὰ φρέατα, οἱ 
ἂγριοι χείμαρροι καὶ οἱ ρύα- 


ἔϑγη ἀπὸ τῶν ἐϑνῶν καὶ τὴν δη- 
μιουργίαν ἀπὸ τοῦ Δημιουργοῦ, 
Ἐὰν ἔξη σήμερον ὁ Πλάτων πι- 
στεύω ὅτι ϑὰ εἶχεν εἰπῆ: «ὅταν οἱ 
φιλόσοφοι καταστοῦν ἐπιστήμονες 
καὶ οἱ ἐπιστήμονες αὐτοῦ τοῦ Κό- 
σμοιι ἀποχτήσουν τὸ πνεῦμα καὶ 
πὴν δύναμιν τῶν Φιλοσόφων, ὅταν 
ἡ ἐπιστήμη καὶ ἢ φιλοσοφία συναν 
τηϑοῦν ἐπὶ τὸ αὐτὸ χαὶ παραμερι- 
σὺοῦν αἲ κοιναὶ φύσεις αἱ ἀκολου- 
ϑοῦσαι τὴν μίαν κατ᾽ ἀποχλεισμὸν 
τῆς ἄλλης, τότε μόνον ἢ Γῆ µας 
αὕτη ϑὰ ἴδη τὸ φῶς τῆς ἡμέρας». 


κες, τὰ ποτάμια, οἱ λίμνες, 
κι ὅλων τῶν λογιῶν οἱ θά- 
λασσες -- πιότερο ὅμως τὰ 
ποτάμια -- νὰ ἱστοροῦνε καὶ 
νὰ καθρεφτίζουνε τοῦ οὐρα- 
νοῦ τὰ φανερώματα, τὰ δειλὰ 
κι᾿ ὅμως ἐπίμονα τῆς γῆς ρί- 
γη, τῶν ἀνθρώπων τὴ γυμνὴ 
ψυχή, τὰ ἀψαλίδιστα, τὰ ἀ- 
κλάδευτά τους ὄνειρα». 

Καὶ ξεκινάει τὴν. ἀφήγησι 
τῆς ἱστορίας του ἀπὸ τῆς με- 
γάλης δημιουργίας. τὴν ἐπο- 
χή, Φθάνοντας μέχρι τὸν Μω- 


Ὁσῆ καὶ τὸν Ἰησοῦ. Γιὰ νὰ 
δώση σὲ νέους τόνους τὸ γνώ- 
ριμο καὶ ἀπὸ τὸν «Δεῖπνο 


τῆς Βηθανίας» κήρυγμα τῆς 
ἀγάπης: 

Εἶναι ἡ ἀγάπη «τὸ ζῶν ὕδωρ» 
μιᾶς ἀστείρεντης κρυστάλλινης 


σύ .. [πηγῆς 
τ᾽ οὐρανοῦ τοῦ γαλανοῦ καὶ τῆς 


µέσαθέ µας γῆς' 


τὸ τρεχούμενο τὸ γάργαρο νερὸ 
ἀπὸ τὸ ἄχραντο καὶ δροσερὸ 

τῆς ἀμόλευτης ψυχῆς τὸ ἀχείλι, 
ποὺ ὅποιονε διψᾶ τὸν ξεδιψᾶ. 


ΙΛΙΣΟΣ 


Εἶναι ἡ ἀγάπη «τὸ ζῶν ὕδωρ» 
πεντακάθαρης πηγῆς 
μιᾶς ροδόχροης χαραυγῆς. 


᾿Αλλά, στὸ βάθος τοῦ λυ- 
ρισμοῦ τοῦ ποιητοῦ μένει ἕνα 
κατακάθι ἀπὸ ἀνικανοποίητη 
δίψα, ἡ διαπίστωσις ὅτι παρ᾽ 
ὅλη τὴν ἁπλότητα καὶ τὴ φω- 
τεινότητα τοῦ λόγου τοῦ Να- 
ζωραίου, μένουν οἱ ἄνθρωποι 
διψασμένοι πάντα «μέσα στὸ 
κύκλωμα καὶ στὸ ἀνακύκλω- 
µα τοῦ χρόνου». Ἴσως, ὅμως, 
αὐτὴ ἡ ἄσβεστη δίψα νὰ εἷ- 
ναι μιὰ εὐεργετικὴ δύναμη 
γιὰ τὴν παντοτεινὴ πορεία τοῦ 
ἀνθρώπου πρὸς τὴ γνώση: 


Σκληρὸς νόμος, Κύριε, 


τῆς καλῆς καὶ τῆς κακῆς 

μοίρας τῶν ἀνθρώπων 

εἶναι πάντα νὰ διψᾶνε. 

“Όμως δίχως τὴν καλὴ τῶν πλα- 
[σμάτων δίψα 

θὰ ἐχανότανε τὸ γένος τῶν ἀν- 

θρώπων. 


'Ὑποψιαζόμαστε ὅτι ὁ ποι- 
ητὴς θὰ μᾶς δώση σύντομα 
νέα λυρικὰ. χρονικὰ αὐτῆς 
τῆς αἰώνιας πορείας, τῆς δι: 
ψασμένης πορείας «γιὰ τὸ 
μῦθο τὸ μεγάλο τῶν ἀνθρώ- 
πων». 


Ἡ ΠΟΛΙΤΕΙΑ ΜΕ ΤΟΥΣ ΑΝ- 
ΘΡΩΠΟΥΣ 


Σπύρου Κοκκίνη 


᾿Απὸ τὴν Χαλκίδα μᾶς ἔρ- 
χεται αὐτὴ ἡ μετάγγισις ἐ- 
παρχιώτικης πίκρας, ποὺ θυ- 
μίζει Καρυωτάκη. ᾿Ελεύθεροι 
στίχοι μὲ ἀνθρώπινη ζεστα- 
σιά. Ὡραιότατος στὴν συμ- 
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πυκνωμένη του λιτότητα εἷ- 
ναι «Ὁ σύντροφός µου»: 
Ὁ σύντροφός µου εἶναι μιὰ τρυ- 
[φερὴ ἀκακία 
μὲ σγουροὺς καρπούς. 
Ὁ σύντροφός µου εἶναι ἕνα σιω- 
[πηλὸ ρυάκι 
μὲ δροσερὸ χαμόγελο. 
ὋὉ σύντροφός µου εἶναι ἕνα µα- 
[λαματένιο σύννειο 
μ᾽ ἀχτένιστα μαλλιά. 
ΩΛΕΣ ΤΟΥ ΝΟΤΟΥ 
Ξάνθου Λυσιώτη 
Πατριωτικὰ ποιήματα τυ- 
πωμένα στὴ Λευκωσία, ἐμ- 
πνευσμένα ἀπὸ τὸν πρόσφατο 
ἀγῶνα γιὰ τὴν ἐλευθερία. “Ε- 
να δεῖγμα ἀπὸ τὴν «Κυπρια- 
κὴ ραψωδία», ὅπου διαφαίνε- 
ται ἀτυχὴς μίμησις τοῦ Σολω- 
μοῦ: 
Τῆς Ἐλευϑεριᾶς τὸ γάλα 
σταξει παλι ἀπ᾽ τὸ βυζί -- 
μέσ’ τοῦ χρόνου τὴν κουφάλα 
ζῆ μι’ ἀϑάνατη φυλή. 
Εἰς τα µατια τῶν κοπέλλων 
λαμπυριζει τα γλαρά, 
εἷς τὰ στοµατα τῶν νέων 
ἀσυγκράτητα βροντᾶ, 


ΟΙΩΝΟΙ 
Δημήτρη Κάββουρα 


Συμπαθητικὸ ξεκίνημα ἑνὸς 
νέου. Θέματα ἀντλημένα κυ- 
ρίως ἀπὸ τὴ φύσι, μὲ μιὰ 
νοσταλγικὴ ἀναδρομὴ σὲ πα- 
ραδόσεις καὶ θρύλους. Μερι- 
κὲς φορὲς ὁ στίχος εἶναι µε- 
στωμένος καὶ ὑποβλητικὸς 
(Στὴ ρίζα τῆς τριανταφυλ- 
λιᾶς ἡ γῆ καρδιοχτυπᾶ-- Τοῦ 
πλάτανου βαριόκορµη τριζο- 
βολᾶ ἡ ψυχή--Τ᾽ ἄσαρκα χέ- 
ρια, οἱ καλαμιές --- Τ᾽ ἀπόκο- 
σµου μοναστηριοῦ πατῶ τὰ 
σκαλοπάτια, σάμπως νὰ 
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κρούω στὰ σύννεφα τῆς ἡσυ- 
χίας τὶς πύλες). Ὕμνεῖ τὴν 
ὀμορφιὰ τοῦ χωριοῦ καὶ ση- 
μαδεύει τὴ σκληρότητα τῆς 
ἀστικῆς πολιτείας. “Ωστόσο, 
πέρ᾽ ἀπὸ τὸν ἁπλὸ αὐτὸ να: 


ΙΛΙΣΟΣ 


τουραλισμό, διαφαίνεται καὶ 
ἕνα βαθύτερο πνευματικὸ πε- 
ριεχόµενο, μὲ πανθεϊστικὴ ἐ- 
πίδρασι. Εἶναι τὸ ποίηµά του 
ἡ «Σταγόνα»: 


Μὲ τὸ καθάριο μάτι µου ποὺ ὅμοια ψυχὴ δὲ βρίσκεις 

μαντεύω µέσα ἀπ᾽ τοὺς ἀνθούς, μόλις ποὺ ἀχνοχαράζει. 
Κι’ ἡ παγωνιὰ καὶ τὸ πρωϊ μὲ πήζουν, κρουσταλλιάζω 
βαραίνω καὶ μετὰ γλυστρῶ σ᾽ ἑνὸς κλαριοῦ τ᾽ ἀγκάθι. 


Γνωστή µου μοῖρα. Πέρασα πηγὲς καὶ νερομάννες 
θάλασσες, λίμνες καὶ νερὰ καὶ βάλτους. Κοσμοπάλη. 
Στερνά, μιὰ Κάστερη βραδυά, σὲ κάποιο περιβόλι 
(φίλησα τὶς τριανταφυλλιές -- κρυφές μου ἀδερφοςρίλες-- 


» 


κι᾿ ἀπ᾽ τὴ φωτιά τους λίγωσα καὶ δόθηκα στὸν ἥλιο. 


Τώρα, καθάριο κρούσταλλο σὲ μαγικὸ ἀνθοτόπι 
μέσα ἀπ᾽ τὰ λούλουδα, θαρρῶ, μοῦ ψιθυρίζει κάτι: 


Σὰν θὰ γυρίσεις καὶ θὰ πᾶς, 


σταγόνα, κεῖθε ποῦρθες 


τῶν ταξιδιῶν τὰ σύννεφα θὰ τάβρεις ἀραγμένα. 
Θάσαι οὐρανὸς καὶ στάλα σου τοῦ κόσμου οἱ καταρράχτες. 


ΣΤΗΣ ΑΣΤΡΑΠΗΣ ΤΗ ΛΑΜΨΗ 
Παύλου Μίχου 


Ὃ ποιητὴς εἶναι ἤδη γνω- 
στὸς στοὺς ἀναγνώστας τοῦ 
«᾿Ἰλισοῦ» ἀπὸ προηγούμενες 
συνεργασίες του. Τώρα ἐπεί- 
σθη ἀπὸ φίλους νὰ ἐκδώση 
σὲ συλλογὴ μερικὰ ἀπὸ τὰ 
ποιήματα. 

Τὰ χαρακτηρίζει φυσιολα- 
τρεία καὶ πνευματοδοξία, 
προσήλωσι στὴν ἀρχαία Ἑλ- 
λάδα καὶ στὴν φιλοσοφική 
της κληρονομία, ἀλλὰ καὶ ἕ- 
νας σύγχρονος ἐσωτερισμός. 

Ὑπάρχουν στὴ συλλογὴ 
στίχοι ἐμπνευσμένοι ἀπὸ τὴν 
πορεία τοῦ ἀνθρώπου ἀνάμε: 
σα στὸ πλῆθος, ἀλλὰ καὶ ἀπὸ 
τὴ συναναστροφὴ μὲ τοὺς λι- 
γοστοὺς, ποὺ κατανοοῦν τὸν 


συμβολισμὸ (τὰ «Αἰνίγματα») 
καὶ «τῶν. πουλιῶν τὸ γοργο- 
πέταμα. μὲ μάτι γνώσης ἀ- 
γναντεύουν». 

᾿Απὸ τὰ ὡραιότερά του τὸ 
ἀφιερωμένο στοὺς τέκτονας 
τῶν καθεδρικῶν ναῶν τῆς Δύ- 
σεως («᾿Αναγέννηση»): 
᾿Εβύθισαν στοὺς οὐρανοὺς 
τὶς γοτθικὲς ἀκίδες 
ἀνύποπτα, καὶ ὁ νοῦς, 
στὸ σκοτεινὸ Μεσαίωνα, 
«φωτίστηκε μὲ ἀχτίδες 
ὁλόλαμπρες: μακραίωνα 
καὶ ἣ μάθηση ὡραίων Βυζαντίνων, 
ἀρχινεμένη ἀπὸ τὴ Γένεση 
ἔγινε διδαχὴ τῶν Φλωρεντίνων, 
καὶ ᾿Αναγέννηση. 

᾿Απὸ τὰ Δεκαεξάστιχἀ του, 
ὡραιότατα τὰ ὑπ᾽ ἀριθ. 18, 
19, 29, γιὰ τὸν μυστικισμό 
τους. 

ΧΡ. ΡΙΖΟΠΟΥΛΟΣ 
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Η ΕΛΠΙΔΑ 


Δὲν χάθηκε ἢ ἐλπίδα γιὰ τὴν 
εἰρήνη βεθαιώνει ὁ συνεργάτης 
τοῦ «Βήματος» κ. Γεώργ. Φτέ- 
Ρης: 

«Πῶς εἶναι δυνατὸν νὰ βάλομε 
στὸ μυαλό µας τὸ ἐνδεχόμενο τῆς 
ἴδιας καταστροφῆς, ἄσχετα μὲ τὸ 
᾿ἂν αὐτὸ δὲν θἄχει ἀποτέλεσμα-- 
μὲ τὸ ἂν φἀνταζόμαστε δηλαδὴ 
πὼς δὲν θἄχει ἐπειδὴ ἡ πρόληψή 
της δὲν ἐξαρτᾶται ἀπὸ μᾶς --- μιᾶς 
καταστροφῆς ἀσύλληπτα, ἀνυπολό- 
γιστα ἑκατονταπλασιασμένης, μὲ 
τὰ τεχνικὰ μέσα ποὺ διαθέτει σή- 
μερα ὁ πόλεμος; ᾿Αφοῦ κι ὁ νό- 
μος τῆς ζούγκλας, μ᾽ ὅλη τὴν πα- 
νάρχαιη ἀναγνώρισή του στὸν κό- 
σμο, παύει νὰ ἰσχύει μόλις τὰ ζῶα 
νιώσουν πὼς κινδυνεύουν ὅλα µα- 
ζί. Τὸ βεβαιώνει ὁ Κίπλιγκ.. Ὁ 
κίνδυνος, ὅταν τὸν χαρακτηρίζει ἡ 
ἰδιότης τοῦ καθολικοῦ, σπρώχνει 
καὶ τὰ θεριὰ τῆς ζούγκλας πρὸς 
τὴν ἑνότητα. Μόλις ἀρχίζει νὰ λι- 
γοστεύει, νὰ στερεύει ἡ κοινὴ πη- 
γὴ τοῦ νεροῦ, σταματᾶ ἀπότομα 
τὸ προαιώνιον παχνίδι τῆς ζωῆς 
καὶ τοῦ θανάτου, γίνεται εἰρήνη 
μονομιᾶς καὶ τότε βλέπετε τὶς τί- 
γρεις, βλέπετε τὰ λιοντάρια, τὰ 
βουβάλια, τὰ τσακάλια, τὰ ἐλάφια, 
ὅλα τὰ ἄγρια καὶ τὰ ἥμερα, ὅλα 
τὰ δυνατὰ καὶ τ᾽ ἀδύνατα νὰ στέ- 
κονται ἀδερφωμένα, ἀλληλέγγυα 
πλάϊ--πλάϊ. Δὲν θὰ φτάσομε στὴν 
ἑνότητα ποὺ φτάνουν τὰ ζῶα τῆς 
ζούγκλας, κι’ ἐμεῖς οἱ ἄνθρωποι, 
οἱ πολιτισµένοι, οἱ ἀληθινὰ θαυ- 


μαστοὶ γιὰ τὶς τόσες προόδους: 
μας, ποὺ πετᾶμε, ποὺ μιλᾶμε ἀπά- 
νου ἀπὸ τὰ βουνὰ κι’ ἀπὸ τοὺς ὦ- 
κεανούς, ποὺ διαβάζομε τοὺς πλα- 
τωνικοὺς διαλόγους, ποὺ γράφομε 
ποιήματα; Θὰ φτάσομε. "Ισως μά- 
λιστα νἄχομε φτάσει, ὅσο κι᾿ ἂν 
μᾶς τρομάζουν τὰ φαινόμενα, οἷ 
ἀντιδράσεις τῆς στιγμῆς. Πάντα 
οἱ ἄνθρωποι, λέει κάπου ὃ Ζὼρζ 
Σορέλ, ὅταν πρόκειται νὰ περά- 
σουν σὲ μιὰ καινούργια ἱστορικὴ 
περίοδο, ἔχουν τὴν καταθλιπτικὴ. 
ἐντύπωση πὼς περπατοῦν στὸ σκο- 
τάδι.» 


Περιγράφει μὲ ἐξαιρετικὴ ἐ- 
νάργεια τῇ φρίκῃ τοῦ πολέμου 
συνθέτοντας ἕναν ἐφιαλτικὸ πί- 
ναχᾶ. Ναὶ στὸ τέλος θυμίζει τὸ 
«Μικρὸ πεθαμένο κορίτσι», τοῦ 
Ναζὶμ Χιχμέτ. 


--|1οιά εἶσαι μικρούλα; 


Εἴμ᾽ ἐγὼ ποὺ χτυπάω τὴν πόρτα σας 
ὅλες τὶς πόρτες, ὅλες τὶς πόρτες, 
δὲν μπορεῖτε νὰ μὲ ἰδῆτε 

γιατὶ οἱ νεκροὶ εἶναι ἀόρατοι. 


Πᾶνε δέκα χρόνια 
ποὺ πέθανα στὴ Χιροσίμα, 
ἀλλὰ μένω πάντα τὸ μικρὸ κορι- 
[τσάκι. 
τῶν ἑφτὰ χρονῶν, 
γιατὶ τὰ νεκρὰ παιδιὰ δὲν μεγαλώ- 
[νουν. 
Πρῶτα ἁρπάξανε φωτιὰ τὰ μαλλιά 
ἵμου, 
ὕστερα κάηκαν τὰ μάτια µου καὶ τὰ 
[χέρια µου 
κι’ ἔγινα μιὰ χουφτίτσα στάχτη 
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Ὁ ᾿Αφρικανὸς Γκιούλιβερ 
(σκίτσο τσῦ «Λόντον Νταίηλυ Ντισπάτς») 


ποὺ τὴν πῆρε ὁ ἄνεμος.., 

Κι’ αὐτὸ τὸ κοριτσάκι τῆς Χιρο- 
σίµα, τὸ καμένο, «σὰν ἕνα φύλλο 
χαρτιοῦ», δὲν ζητᾶ τίποτ᾽ ἄλλο, 
παρὰ νὰ μὴ σκοτώνονται πιὰ τὰ 
παιδιά, νὰ μποροῦν νὰ παίζουν 
στὶς πόρτες του: καὶ «νὰ τρῶνε κα- 
ραμέλλες». 

"Όχι, ἡ ἐλπίδα γιὰ τὴν εἰρήνη δὲ 
χάθηκε, δὲ μπορεῖ νὰ χαθεῖ, θὰ 
ἦταν μιὰ πράξη ἀνήκουστης δειλί- 
ας γιὰ τὸν ἄνθρωπο. Καὶ στὸν 
«ἄνθρωπο, ἰδίως τὸ σημερινό, πρέ- 
πει νἄχομε ἐμπιστοσύνη». 
ΠΟΛΕΜΟΣ ΤΩΝ ΤΑΥΤΟΤΗΤΩΝ 

'Ἠσυχία τώρα ἐπιχρατεῖ στὴ 
Νότιο Αφρική, μετὰ τὶς αἵμχτη- 
ρὲς συγκρούσεις μεταξὺ χιλιάδων 
μαύρων καὶ ἀστυνομίας. |᾿'νωστὴ 
ἡ ἀφορμή: ἢ ἀντίστασις ἐναντίον 
τοῦ συστήματος μετακινήσεων 
τῶν μαύρων μόνον κατόπιν ἐφο- 
διασμδῦ μὲ ταυτότητες. ο νωστὴ 
καὶ ἡ συνέχεια: Δύο πυροθολι- 
σμοὶ ἑνὸς λευκοῦ κατὰ τοῦ [|ρω- 
θυπουργοῦ τῆς Νοτιοχφρικανικῆς 
“Ενώσεως «Ἀέντρι Φέρθερντ, 
τοὺς ὁποίους ἕνας χληριχὸς ἐχα- 
ῥακτήρισε σὰν «ἀστραπὴ ἐξ οὐ- 
ρανοῦ», σὰν ἀποδοχιμασία τοῦ 
θείου νόμου κατὰ τῶν ἀνθρω- 
πίνων νόμων περὶ διαχρίσεως 
τῶν φυλῶν. []ολλοὶ ὅμως φο- 


βοῦνται ὅτι ἢ τωρινὴ ἡσυχία δὲν 
εἶναι παρὰ τὸ προμήνυμα θυέλ- 
λης. Καὶ συνιστοῦν μετριοπάθεια 
στὴν πολιτικὴ ἔναντι τῶν μαύ- 
Ρων, προτοῦ νὰ ξεσπάση ἡ μαύ- 
ρη θύελλα. Ναὶ ἢ ᾿Εκκλησία ἕ- 
λαθε μέρος στὴν προσπάθεια χα- 
λαρώσεως τῶν φυλετικῶν διαχρί- 


. 


σεων. Ἂν δὲν ἀποκηρυχθῆ ἡ 


“Ὀλλανδικὴ μεταρρυθμιστικὴ ἐκ- 
Χλήσία τῆς ᾿Αφρικῆς, εἶπε ὁ 
᾽Αγγλικανὸς ἀρχιεπίσκοπος στὸ 
Μέηπ Τάουν, ἢ ᾿Αγγλικανικὴ 
᾿Εκκλησία θ᾽ ἀποχωρήση ἀπὸ τὸ 
Παγκόσμιο: Συμδούλιο ᾿Εχκλη- 
σιῶν. 

ΕΝΑ ΜΗΝΥΜΑ 


Μετὰ τὴν ἐκτέλεσι τοῦ Τσέ- 
σμαν ἐδόθησαν στὴν δημοσιότη- 
τα διάφορα κείµενα ποὺ εἶχε ᾱ- 
φήσει μ᾽ αὐτὴ τὴν πρόθλεψι. δὲ 
μιὰ ἐπιστολή του πρὸς ἀμερικα- 
νικὴ ἐφημερίδα ἔγραφε καὶ τὰ 
ἀκόλουθα, ποὺ εἶναι σὰν ἕνα 
μήνυμα πρὸς τὴν χοινωνία, γιὰ 
νὰ τῆς ἀφυπνίση τὴν συναίσθη- 
σι τῶν εὐθυνῶν της σχετικὰ μὲ 
τὴν ἐγχληματικότητα καὶ τὴν 
θανατικὴ ποινή: 

«Λυ τοῦμαι διὰ µίαν χαμένην παι- 


ΙΛΙΣΟΣ 


. 
δικὴν ἡλικίαν. Φαίνεται εἰσωνικὸν 
τὸ γεγονὸς ὅτι το μεγαλύτερον 
διάστηµα τῶν παιδικῶν µου χρό- 
νῶν ἐπερασα εἰς ᾿ ἱδρυματα, ποὺ 
εἶχον προορισμον τους να μὲ βα- 
λουν εἰς τὸν ἴσιον δρομον καὶ να 
διορθώσουν τους τροπους µου. ᾿Α- 
πέτυχον εἰς τὸ να τὸ κατορθώ- 
σουν καὶ λυποῦμαι δι᾽ αὐτο ᾿Απέε- 
τυχον εἰς το να ἀνταποκριβῶ εἰς 
αὐτὴν την μεταχείοισιν Ἐν τού- 
τοις πιστευω ὅτι καποιος θα ἦδυ 
νατο νὰ ἔλθη κοντα µου, καποιος 
θὰ ἠμποροῦσε νὰ μὲ πλησιαση 
ὅταν ἤμουν ἀκομη ἕνα σαστισιιέ 
νο καὶ ζαλισμένο παιδί Γοιε ἧτο 
καιρὸς ἀκοιιη δια τὴν προληψιν 
τοῦ ἐγκληματος καὶ τὴν, ἁτοκατα- 
στασιν Τα παιδια ἠμπορεῖ να πλη- 
σιάση κανεὶς καὶ να τα ἀλλαξη. 
Καὶ αὐτὸ εἶναι το ἔογον τὸ ὁποί- 
ον ὀφείλει να ἐπιτελέση ἡ κοινω- 
νία. 

ΣΤωρα ἔχω φύγει πλέον. Οἰαδή 
ποτε τυχον χρησιμότης µου δια 
τὴν κοινωνίαν ἐξεμηδενίσθη ΄δια 
μιᾶς πράξεως ἐκδικήσεως. “Η θα- 
νατικὴ ἐκτέλεσις δὲν ἀποιελεῖ ποι 
νήν. Συχνα, κατα τὴν διάρκειαν 
τῶν τελευταίων αὐτῶν ἐτῶν, ἀντε- 
λήφθην οτι. ἴσως ν᾿ ἀποτελῆ μίαν 
εὐλογίαν τὸ να τελειώση. κανεὶς 
τὸν βασανιστικὸν αὐτὸν ἀγῶνα 
καὶ τὴν ἀπάνθρωπον αὐτὴν κατα- 
πόνησιν. Παρηκολούθησα τοὺς 
πτωχούς, τοὺς στερουμένους φίλων, 
τοὺς πνευματικῶς πάσχοντας να 
ὁδηγοῦνται εἰς τὸν θάλαμον ἐκτε- 
λέσεως. Καθε φορὰ ἔνιωθα ὅτι ἡ 
κοινωνία ξεγλυστροῦσε ἀπὸ τὴν 
ἀντιμετώπισιν τῆς εὐθύνης της. Αὐ- 
τὰ ἦσαν τὰ σφάλματα τοῦ πολι- 
τισμοῦ. ᾿Αντὶ νά διορθώνη τὰ σφάλ- 
ματα, ἡ Πολιτεία τὰ διαγράφει». 
ΕΠΕΚΤΕΙΝΟΜΕΝΟΝ ΣΥΜΠΑΝ 

Μία ὁμᾶς ᾿Αμερικανῶν καὶ 
Βρετανῶν ἐπιστημόνων εἶναι τῆς 
γνώμης ὅτι ὅλα τὰ στοιχεῖα τοῦ 
Σύμπαντος σχηματίζονται ἀπὸ 
τὸ θερμὸ χέντρο τῶν «ἀποθνη- 
σκόντων» γιγαντιαίων ἐρυθρῶν 
ἀστέρων ἢ ἀπὸ τὶς ἐκρήξεις τῶν 
ἀστέρων αὐτῶν. 


15ξ 


Ἡ θεωρία αὐτὴ; συ/ίσταται 
στὸ ὅτι ὡρισμένα στοιχεῖα «παρά- 
γοῦται» στὸν θερμὸ πυρῆνα τῶν: 
ἀστέρων αὐτῶν ἐνῶ ἕτερα στει- 
χεῖα «γεννῶνται» ἀπὸ τις ἐκρή- 
ξεις ποὺ λαμβάνουν χώρα) ὅταν 
οἱ ἐσωτεριχὲς θερμοκρασίες, ὑπερ- 
βαίνουν τὸ χρίσιμο σημεῖο τῶν 
ο δισεκατομμυρίων θαθμῶ, Κελ- 
σίου. 

Ἡ γέ,ησις τῶν στοιχείων», 
συνεχίζει ἡ θεωρία, πιθα/ὸν νᾶ. 
ὀῳείλεται σὲ μία χατεργαοία 
ποὺ διαρκεῖ ἤ ὀλίγα λεπτὰ ὕπως 
σι}; περίπτωση τῶ, ἐνρήεων ἢ 
χιλιάδες χρόνια στὶς περιπτώσεις 
τῶν. ἀτομικῶν ἐχρήξεω, τοῦ ἐσῶ- 
τερικοῦ των. 

Ναθὼς τὸ χέντρο τοῦ γιγα»τι- 
αίου ἐρυθροῦ ἀστρος θερμαίνε- 
ται σὲ ὑψηλότατες θερμοκρασίες 
αἰφνιδίως  ἐκρήγνυται καὶ τὸ ἐ- 
ξιυτερικὸ' ἐκτοξεύεται σὲ τερά- 
στιες ἀποστάσεις μὲ τὴν ἄναπτυσ- 
σόµενη Ὀερμοπυρηνικὴ δράση. 
ὑπὸ μορφη ἀστρικῆς κόνεως. 

᾿Απὸ τὴν χόνι αὐτήν γεννῶν- 
ται νέοι ἀστέρες: 

Οἵ διχτυπώσαντες τὴν θεωρία 
ἀστρονόμοι λέγουν ὅτι ἕνας ἀστέ- 
ρας σὲ κάθε Γαλαξία «πεθαίνει» 
κάθε 330 χρόνια. “(} θάνατος αὖ- 
τὸς ὑπὸ μορφὴν ἐκρήξεως καὶ ὁ. 
ἐπαχόλονθος σχηματισμὸς νέων 
ἀστέρων καλοῦνται Σουπερνόβα. 
Ὁ ἀριθμὸς τῶν Γαλαξιῶν στὸ 
στερέωμα ὑπολογίζεται σὲ ἀρκε- 
τὲς ἑκατοντάδες χιλιάδες. δυνε- 
πῶς ἔχουμε συνεχῆ γέννηση καὶ 
θάνατο ἀστέρων. Τὸ ἀποτέλεσμα 
δὲν εἶναι οὔτε κέρδος οὔτε ἀπώ- 
λεια διότι ἔχουμε ἕνα διαρχῶς, 
ἐπεχτεινόμενο Σύμπαν. 


Ο ΧΡΟΝΟΓΡΑΦΟΣ 
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---! ἈΛΛΗΛΟΓΡΑΦΙΑΆ |--- 


Ὁ κ. Κωστῆς Μελισσαρόπουλος 
εὐχαριστεῖ τοὺς πολυπληθεῖς «ρί- 
λους τοῦ ΙΛΙΣΟΥ ποὺ τοῦ ἔστει- 
λαν εὐχετήρια διὰ τὴν ὀνομαστι- 
κὴν ἑορτήν του καὶ τοὺς παρα- 
καλεῖ νὰ τὸν συγχωρήσουν διότι 
δὲν εἶχε τὸν καιρὸ ν᾽ ἀπαντήση 
σὲ καθέναν μὲ προσωπικὸν εὖ- 
χαριστήριον. 


Κ. Βασ., ᾿Ενταῦθα. Ὁ ΙΛΙΣΟΣ 
δὲν ἔχει ἔμμισθον ὑπηρεσίαν ὥστε 
να εἶναι καθημερινῶς ἀνοικτὰ τα 
Γραφεῖα του Εἶναι ζήτημα ἐθελον- 
τικῆς προσφορᾶς ὑπηρεσιῶν. Ἰω. 
Ῥόδ., Θεσ)κη. Εὐχαριστοῦμεν διὰ 
τὰς ἐνεργείας πρὸς διαδοσιν τοῦ 
ΙΛΙΣΟΥ ἜἘαν ὅλοι ἔκαναν τὸ ἴδιο, 
Θὰ εἶχε βελτιωθῆ κατὰ πολὺ ἡ ἐμ- 
φάνισις τοῦ περιοδικοῦ καὶ θα εἷ- 
χαν αὐξηθῆ αἱ σελίδες του, Π. 
Ταν , ᾿Ενταῦθα. Ὁ ΙΛΙΣΟΣ κατ᾿ 
ἀρχὴν δεν δημοσιεύει ποιήματα 
νεῶν ποιητῶν. Ἐξαιρέσεις γίνονται 
δια ποιήματα ποὺ παρουσιάζουν 
ἀδιαίτερον ἐνδιαφέρον. ᾿Α. Σωτ., 
Ῥόδον. Σᾶς ἀπεστείλαμεν. τὸ τεῦ- 
χος τὸ ὁποῖον δὲν ἐλάβατε διὰ 
τοῦ ταχ)μείου. Δὲν μᾶς ὀφείλετε 
τίποτε Κ. ᾿Αντ., ᾿Ιωάννινα. 
«Τὸ Κλειδὶ τῆς Θεοσοφίας, ἀπὸ 
Ίης Μαΐου ἀνετιμήθη εἰς δραχ. 50 
καὶ δια τὸ ἐξωτερικὸ εἰς 60. Μπο: 
ρεῖτε να στείλετε τὸ ἀντίτιμον 
τῶν βιβλίων ποὺ θέλετε καὶ θα τὰ 
λάβετε ἀπὸ τας «Θεοσοφικὰς Ἐκ- 
δόσεις» χωρὶς ἄλλη ἐπιβάρυνση 
διὰ ταχ]κἀ. Σ. Βασ., Καλάμας. 
Ὁ ΙΛΙΣΟΣ ἐκδίδεται κατὰ τρίμη- 
νον, δηλαδὴ Μάρτιον, ᾿Ιούνιον, 
Σεπτέμβριον, Δεκέμβριον. Γ. Πα 
παδ. Πειραιᾶ., ᾿Επαναλαμβάνο- 
μεν ὅ,τι ἐγράψαμεν καὶ εἰς ἄλλον 
φίλον τοῦ ΙΛΙΣΟΥ: Δὲν εἶναι δυνα- 
τὸν νὰ δημοσιεύωμεν ὅλα τὰ ἄρθρα 
ποὺ λαβαίνουμε, ἔστω καὶ ἂν εἶναι 
ἐνδιαφέροντα. Φυσικὸν εἶναι νὰ 
προηγοῦνταιτἀἁπερισσότερον 
ἐνδιαφέροντα ἢ τὰ ἐπίκαιρα, κα- 
θὼς καὶ τα ἄρῦρα τῶν τακτικῶν 
συνεργατῶν. ΙΤ. Παπακ., Κέρκυ- 
Φαν. Δὲν πρέπει νὰ παραπονεῖσθε. 
»Ητο γενικὸν τὸ μέτρον νὰ διακό- 


ΙΛΙΣΟΣ 


/ 


ψωμεν τὴν ἀποστολὴν τοῦ ΙΛΙΣΟΥ. 
εἰς τοὺς ὀλίγους ἐκείνους συνδρο- 
µητάς, οἱ ὁποῖοι--ἐνῶ εἰσήλθομεν 
εἰς τὸ 1960 -- καθυστεροῦν ἀκόμη 
τὴν συνδρομὴν τοῦ 1959, κωφεύον- 
τες στὶς τόσες ὑπομνήσεις μας. 


Διόρθωσις 


Στο διήγημα τοῦ Τσβάϊχ «Τὰ µά- 
τια τοῦ αἰώνιου ἀδελφοῦ», σελ. 110 
οτηλη α΄, στιχ. 36, του παρόντος 
τεύχους παρελειφϑη ἑνα ἀλλά, 
ὧστε νὰ ἀλλοιώνεται το νόημα. Τὸ 
νειμενον πρέπει νὰ διορϑωϑῆ ὡς 
ἑξῆς: «Μπορεῖ, βασιλια µου, μερικὰ 
πραµατα νὰ. φαινονται μεγαλύτερα 
μπροστα στους ἀνθρωπους χι’ ἄλλα 
µικροτερα, ἀλλὰ μπροστὰ στὸ Θεό, 
καθε ὑπηρεσία εἶναι ἴδιας ἀξίας 
μὲ την ἄλλη». 


ΜΗΝ ΑΜΕΛΗΤΕΙ 


Πολλοὶ ἀπὸ τοὺς τακτικοὺς 
καὶ ἀφρωσιωμένους συνδρο- 
μητὰς τοῦ «Ἰλισοῦ» βραδύνουν 
νὰ τακτοποιηθοῦν οἰκονομικῶς. 

᾿Ασφαλῶς, εἶναι ««ρασαρία» νὰ 
σταλῆ μία ἐπιταγὴ 40 ἢ 50 δρα- 
χμῶν καὶ ἡ ζωὴ μᾶς παρασύρει 
στὴν ἀναβολή. "Ας σκειθοῦν, ὅ- 
µως, οἳ καθυστεροῦντες τὶ κοστί- 
ζει ἡ ἀμέλειά των στὸ περιοδικό: 
σπατάλη χρόνουκαὶ χρήμα- 
τος διὰ τὰς ὑπομνήσεις καὶ ψυ- 
Χικὴν κούρασιν, ἐνῶ πρέπει νὰ 
εἴμεθα ἀπὸ πάσης ἀπόψεως ἀπε- 
ρίσπαστοι στὴν ἐργασία τοῦ πε- 
ριοδικοῦ. 


} Μὴν ἀμελῆτε περισσότερο! ᾿Α-ἱ 
ποστείλατε χωρὶς ἄλλην ἀναβο- | 
ο λὴν τὴν συνδρομὴν τοῦ 1960. 


|] 


|] 
| 


Βασικὴ συνδρομὴ Δραχ. 40 
ἢ 
Συνδρομὴ «Φιλίας Δραχ. 50 
᾿Εμβάσματα: 
Κωστῆν Μελισσαρόπουλον 
Δραγατσανίου 6 
᾿Αθήνας 


᾿ 


ΙΛΙΣΟΣ 


σεν Ι 
---| ΜΕΤΑΞΥ ΜΑΣ |-- 

--Τὰ Γραφεῖα τοῦ ΙΛΙΣΟΥ, Δρα- 
γατσανίου 6 (Πλατ. Κλαυθμῶ- 
νος), ὅροιρος 6ος, εἶναι ἀνοικτὰ 
κατὰ τὸ καλοκαῖρι μόνον κάθε 


Παρασκευὴ 11--13 π. μ.. καὶ 6.30 
-- 1.90 μ.μ. 


--Οἱ συνδρομηταὶ οἱ ὁποῖοι ἀλ- 
λάζουν ἢ βλέπουν τὴν διεύθυν- 
σίν των λανθασμένως ἢ ἀνεπαρ- 
νῶς ἀναγραιρομένην, νὰ μᾶς εἰ- 
δοποιοῦν, διὰ νὰ λαμβάνουν τὰ 
ἐκδιδόμενα τεύχη χωρὶς καθυστέ- 
φησιν. 

--Προηγούμενα τεύχη καὶ τόμοι 
τοῦ ΙΛΙΣΟΥ πωλοῦνται εἰς τὰ 
Τραφεῖα µας μόνον κάθε Παρα- 
σκευὴ 41 -- 12 καὶ 6.30--7.30, να- 
θὼς καὶ εἰς τὰ Βιβλιοπωλεῖα ᾿Α- 
θηνῶν: «Ἑστία» Ἰω. Κολλάρου 
{Σταδίου 38), Μ. Βασιλείου (Στα- 
δίου 40). Χ. Κορνάρου (Σταδίου 
346), ᾿Εκδόσεις Γκοβόστη (Πε- 
-σμαζόγλου 9), Π. Πατσιλινάκου 
{Πανεπιστημίου 47). 

-- Ὑπενθυμίζομεν καὶ συνιστῶ- 
μεν εἰς τοὺς συνδρομητὰς καὶ 
ἀναγνώστας τοῦ ΙΛΙΣΟΥ τὴν ἀ- 
γορὰν τοῦ βιβλίου τῆς Η. Ρ. 
Β]αναίςίεν «Τὸ Κλειδὶ τῆς Θεο- 
σοφίας», καθὼς καὶ τὸ νεοεκδο- 
θὲν βιβλίον τοῦ Ο. Ιεαἀρεαίες 
«Σ᾽ ἐκείνους ποὺ πενθοῦν». 


"Αντιπρόσωποι τοῦ ΙΛΙΣΟΥ στὶς 
ἐπαρχίες. 

᾿Αλεξ]πολις Ίω Κωνσταντινίδης. 

Δράμα: Ίαν. Μάρκου 

Ζάκυνϑος. "Αγγ. Μείντάνης 

Θεσσαλονίκη: Εὐδ. Μουράδογλου 

Καβάλα. Ρένος Βαμβακούσης 

Καλάμαι: "Ηλίας Βενιόπουλος 

Καλυμνος. Δρ. Κωλέττης 

Λάρισα: Εὐϑ'. ᾿Ανάγνου 

Μυτιλήνη: Γεώῤγ. ᾿Αλεπουδέλης 

Ν. Ὄρεστιας: Δημ Κακαγιᾶς 

Πάτραι: Λάμπης ᾿Αντωνόπουλος 

Ῥόδος: Γ. Παπανικήτας 

Σέρραι: Εὐ. ᾿Ασπιώτης 

Σῦρος Στάϑ. Σταϑόπουλος 

Χαλχίς : ᾿Αλ. Χαρισιάδης 

Χανιά: Εὐάγγ. Σκέντζος 

Κύπρος: Αντ. Στυλιανοῦ 
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Ἡλύπη εἶναι μισὴ 

ὅταν τὴ μοιραζόμαστε 

Ἡ χαρὰ εἶναι διπλῆ 

ὅταν τὴν μοιραζόμαστε. 
Λοιπόν: 


Ὁ «ΛΙΣΟΣ») σᾶς δίνει χαρὰ 
καὶ εὐχαρίστησι. 

Διπλασιάστε την, γράφοντας ὁ 
ἕνας, ἄλλον ἕνα ν συνδρομητή! 

Ἕνας νέος’ συνδομητὴς εἶπε 
στὸν «ρίλο του: 

--Σ᾽ εὐχαριστῶ! Βρῆκα στὸν «Ὁ]- 
λισὸ» κάτι ποὺ δὲν ὑπάρχει ἀλ- 
λοῦ πουθενά... 

Πραγματικά, ὁ «Ἰλισὸς» δὲν 
μοιάζει μὲ κανένα ἄλλο περιο- 
δικό... 

Προτείνετέ τον ' στοὺς «φίλους 
σας. Εἶναι πολλοὶ ἐκεῖνοι, ποὺ 
θὰ τὸν θεωρήσουν σὰν «ἀνακάλυ- 
Ψψι» καὶ θὰ σᾶς εὐχαριστήσουν. 

Βασικὴ συνδρομὴ Δραχ. 40 


Ὦ 

Συνδρομὴ Φιλίας Δραχ. 50 

Μὲ τὴν βοήθειά σας, ὁ «]λισὸς» 
μπορεῖ νὰ γίνη πολὺ καλύτερος. 

᾿Εμβάσματα: 

Κωστῆν Μελισσαρόπουλον 
Δραγατσανίου 6 
᾿Αθήνας 

Περιοδικὰ ποὺ λάβαμε. 

Παρνασσός,  ᾿Αρχιτεκτονική, ὁ 
Ζυγός, ᾿Επιθεώρηση Τέχνης, Ὁ 
Αἰών, Ὁ. Κόσμος τῆς Ψυχῆς, 
Ὁ Φίλος τῶν ζώων, ᾿Ηπειρωτικὴ 
Ἑστία, Εὐβοικὸς Λόγος, Κριτική, 
Τὸ Αὔὕριον, Σάλπισμα ὑγείας, 
Μαραθών, Ίπε. Έπεοοορῆιο: (Α- 
ἀναγ), ΠΕ. Γοῖι- Β]ει (Ρατι9), 
Της Απιεγίσᾶη ΤΠεοδορ]ισί (λ16- 
αἰοπ -- ΠΠ, Τπε ΟΘαπαάιὰη ΤΠ9ο- 
θορἡ1οί (Τοτοπίο), Ἁίαιπ (“ττεπίβ 
(Ν. ΥοτΚκ), Έπεορορην 11 Αοίιοῃ 
(Εηρ]απ]), ΤΠεοδορμισαὶἱ Νεν6 
απὰ Νοίες (Γοπάοη), ΤΠεοςορΠ]- 
σαὶ Κενιεν (Υ αταπας!),Αἷδα δρι- 
τίια]ε (Κοπια) ΤΠεοδορΗυ [π 
Αισίτὰ ία (ΟΥ άπεγ), ΤπεοβορΏγ ἴπ 
Νου ---Ζεαἰαπὰ (ΑΔοκΙαπά), Τπε 
11πκ (ομαππεδριρ), ἙΌΠατιπα 
(Μεκίςο), Μα]αραη ΤΠεοδορΗἰςε, 
Τεοοορπία (Ατρεπ[ἰπα), 


ΛΣΤΗΡ. 


ΑΝΙΝΥΜΩ͂Σ ΤΟΥΡΙΣΤΙΚΗ ἃ ΞΕΝΟΕΛΟΧΕΙΛΚΗ ΕΤΛΙΡΙΛ 


Κ 


Ἱδρυθεῖσα ὑπὸ τῆς Ἐθνικῆς Τραπέζης ἙἛλ- 
λάδος ἵνα συμβάλῃ εἰς τὴν τουριστικὴν ἀξιο- 
ποίησιν τῆς Χώρας. 


ΑΚΤΗ ΓΛΥΦΑΔΑ͂Σ 


Ἐενοδοχεῖον πολυτελείας τύπου ΜΟΤΕΙ, 
200 κλινῶν 

Κέντρον πολυτελείας «ΑΣΤΕΡΙΑ» 

Πολυτελη ἀποδυτήρια θαλασσίων λουτρῶν 


ΡΟΛΟΣ 


«ΤΩ͂Ν ΡΟΔΩΝ» πολυτελείας 153 κλινῶν 
«ΘΕΡΜΑΙΟ Α’ κατηγορίας 202 » 
«ΠΙΝΔΟΣ» Β΄ » 47 » 
«ΛΙΝΔΟΣ» Γ΄ » 53 » 
«ΕΛΑΦΟΣ») ὀρεινὸν Α΄ κατ. 44 » 
«ΕΛΑΦΙΝΑ» » Α΄ κατ. 71 » 


ΚΕΡΚΥΡΑ 


Ἐενοδοχεῖον «ΑΣΤΗΡ» Α’ κατηγ. 54 κλινῶν 
ΗΡΑΚΛΕΙΟΝ (ΚΡΗΤΗΣ) 


Ἐενοδοχεῖον «ΑΣΤΗΡ» Α΄ κατηγ. 74 κλινῶν 


β--φφφφφφφςςς-οφφφφ-ν-ΦΦΦφΦΦοΦ | 


ΤΟ 
ΕΘΝΙΚΟΝ ΛΑΧΕΙ͂ΟΝ 


προχωρεῖ διὰ τὰ Μεγάλα Κέρδη 


Ὁ 


Οἱ συνεχίζοντες ἀγορασταὶ ἐπαυξάνουν τὰς 
ἐλπίδας των καὶ πᾶς νέος ἀγοραστὴς δύνα- 
ται ν' ἀποκτήση τὰς αὐτὰς πιθανότητας 


διὰ τὰ προσεχῆ. κέρδη 


καὶ τὸ ΔΩ͂ΡΟΝ τῶν 


Δραχ. 5.000.000 


Ο 


ΕΞΑΣΦΑΛΙΣΑΤΕ ΓΡΑΜΜΑΤΙ͂Α 


1 


νφφφ-φ-φφφφφφφφφφΦφΦφΦΦφφυ-«Φ 


ς.ν. ΕΑΡΒΕΆΤΕΚ 


ΘΕΟΣΟΦΙΚΝΑΙ ΕΚΔΟΣΕΙΣ 
ἌΕΗΝΑΙ 1960 


Μήνυμα ἐλπίδος καὶ γαλήνης 


Στέλλεται ἀπὸ τὸν Οἶκον «Θεοσοφικαὶ ᾿Εκδόσεις» (Δρα- 


γατσανίου ϐ) εἰς πάντα ἐπιθυμοῦντα, ἔναντι ἐμβάσματος 


Ϊ δραχ. 10, ἢ ἀντικαταβολῆς, ἐλεύθ. ταχυδρομικῶν τελῶν. 
νν νυν υ ον κλΑΑιννινμ λα) Αλ. Δ.Δ ΑΔ Ο Ακ’ 


Τιμὴ Τεύχους Δραχ. 10.--- 


